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जअस्तावता 


राजस्थान हिन्दी ग्रन्थ भ्रकादमी श्रव तक हिन्दी में विश्वविद्यालय स्तर के लगभग 
१५० पाठ्य और सन्दर्भ ग्रच्थ प्रस्तुत कर चुकी है। अधिकांश में समीक्षकों ने इन 
ग्रन्थों की पर्याप्त प्रशंसा की है। इससे हमारा क्ृतार्थे अनुभव करना स्वाभाविक ही 
है, यद्यपि हम अपनी उन त्रुढ्यों के सम्बन्ध में भी, जो हमारे प्रयत्नों के बावजूद रह 
गयी हैं, श्रवगत हैं । 
दासगुप्ता का “भारतीय दर्शन का इतिहास” एक ऐसा संदर्भ है जो वर्षों पुराता 
होने पर भी श्राज तक बरावर अद्वितीय वना हुआ है। इसके पश्चात्‌ भारतीय दर्शन 
के इतिहास पर श्रमेक ग्रन्थ लिखे गए हैं, उनमें कुछ वहुत अच्छे भी हैं, किन्तु पाण्डित्य 
की जो महिमा हमें इस ग्रन्थ में देखने को मिलती है वह अन्‍्यत्र कहीं नहों मिलती ॥ 
भारतीय दर्शन के स्रोत-ग्रन्थ के रूप में इसका महत्त्व ग्राण तक भ्रद्धितीय बना हुआ्ना है । 
भारतीय दर्शन एक श्रत्यधिक विशिष्ट श्रनुभव-गम्भीर और विचार-परिप्लुत दर्ज न 
है। दुर्भाग्यवश विगत पाँच-छः शताब्दियों से इसकी घारा निरंतर क्षीण होती चली 
गयी है। यद्यपि यह धारा लुप्त कभी भी नहीं हुई, किन्तु अंग्रेजी राज्य में हमारे 
प्रभिजात वर्गो के भ्रांग्लोन्मुख्ी हो जाने के कारण इसका विकास प्रायः अवरुद्ध हो गया। 
इस वर्ग के लिए भारतीय दर्शन इतिहास का विपय हो गया । कित्तु तब भी, इतिद्वास 
अब एक मात्र कड़ी था जो कम से कम इस वर्ग के लिए वर्तेमान को अतीत से जोड़े रख 
रहा था। यह स्थिति श्राज भी समाप्त नहीं हुई है । इसलिए ऐसे ग्रन्थ का महत्त्व 
श्रौर भी वढ़ जाता है । 
हिन्दी के राष्ट्र-भापा हो जाने के पश्चात्त ऐसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ का हिन्दी में अनुवाद 
नितांत आ्रावध्यक था । यद्यपि अपेक्षित यह है कि हिन्दी में इससे भी उच्च कोटि का 
एक मीलिक इतिहास-ग्रन्य लिखा जाय जो इस ग्रन्थ के अनुकरणीय पाण्डित्य के साथ 
हमारी भारतीय दर्भन विपयक विकप्तित भ्रन्तदृष्टि को समम्वित करे। 
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दक्तिणी शेव मत का साहित्य तथा इतिहास 


संस्कृत के दर्शन-साहित्य में शैव मत का सर्वप्रथम उल्लेख हमें शंकराचार्य 
(आठवीं शताब्दी) के ब्रह्मसूज़ २-२-३७ पर एक भाष्य में मिलता है। इस सूत्र पर 
ग्रपनी टीका में शंकर ने “सिद्धान्त” नामक ग्रंथों के मतों के सम्बन्ध में लिखा है कि ये 
भगवान महेश्वर द्वारा लिखे गये थे। श्रुति की शिक्षाओं की विलक्षणता यह है कि 
उन्होंने ईश्वर को संसार का निमित्त कारण ही माता है। शंकर ने इसमें तथा अन्य 
स्थानों में इस विचारधारा के समर्थकों को ईश्वर कारणीन कहा है। विभिन्न सिद्धान्त- 
संप्रदायों के श्रनुसार यदि शिव भ्रथवा ईश्वर संसार के निमित्त तथा उपादान कारण 
दोनों ही समझे जाते तब उपयु क्त सूत्र की प्रस्तावना का कोई श्रर्थ ही नहीं होता, क्योंकि 
शंकर के मतानुसार भी ईइवर संसार का निमित्त तथा उपादान कारण दोनों ही है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि शंकर का संकेत यहां पाशुपत प्रणाली के लिए है जो पांच पदार्थों ; 
जैसे, कारण, कार्य, योग, विधि तथा दुखान्त का निरूपण करता है।१* उनके अनुसार 
इस प्रणाली का भी यह मत है कि पशुपति (ईश्वर) संसार का निमित्त कारण है। 
इस मतानुसार नेयायिक तथा वैशेषिक भी ईश्वर के लिए कारणता का उसी प्रकार 
का सम्बन्ध बताते हैं तथा उसी प्रकार के तक॑ उपस्थित करते हैं जैसे कि कारण का 
कार्ये से अनुमान । 


वाचस्पति मिश्र (८४० ई०) शंकर के भाष्य पर अपनी टीका में कहते हैं कि 
महेश्वर में शव, पागुपत, कारुणिक सिद्धान्तिक तथा कापालिक सम्मिलित हैं । चौदहवीं 
शताब्दी के माधव ने शवों का वर्णन नकुलीप पाशुपत के रूप में किया है जो अ्रनन्‍्य 
स्थानों में लाकुलीप पाशुपत अथवा लकुलीप पाशुपत वशित है तथा उनकी व्याख्या 
प्रस्तुत रचना के अन्य भागों में की जा चुकी है। माधव ने शैव दर्शन का भी वर्णन 
किया है जिसमें उन्होंने शेवागम तथा उसके समान साहित्य में प्राप्त दाशनिक सिद्धान्तों 
को निर्धारित किया है। इसके ग्रतिरिक्त उनका एक प्रकरण प्रत्यभिन्ना-दर्शन पर भी 
है जो कि सामान्यतः काइमीर शव मत कहलाता है । इस प्रणाली का निरूपण प्रस्तुत 
भाग में मी किया जायगा । वाचस्पति कारुणिक-सिद्धान्तियों तथा कापालिकों का 


१? इस प्रणाली की रूपरेखा पहले ही अन्य माग में पाशुपत्त शास्त्र के अन्तर्गत श्रा 
चुकी है । 


२ मारगीय दर्शन का इसिहास 


उल्लेख बारते हैं। रामाशुज ब्रह्ममुत्न २-२-३७ पर ब्रपने भाष्य में कापालिक सथा 
कालगुख के नाग का वर्शात सेद-विरोखी (चरित्र) शय-पंथी के रूप में करने हैं । किससु 
पाठिन प्रयत्नों के उपराब्त भी, मैं ऐसा कोई प्रगमक्षित प्रथा प्रप्रकाशित मूल 
ग्रन्थ खोजने में प्रसमर्थ रहा हूँ जिसमें उनकी बिसार प्रगानियों के बिशेध लक्षणों का 
वर्णन है। कापालिक के विषय में कुछ उल्लेख हमें साहित्य भें, जैसे भवशूति 
(६० ७००-८००) के मालती माधव तथा पुराणों में भी मिलते हैँ । शंकर के सम- 
कालीन तथा जीवनी लेखक, प्रानन्द्गिरि, ्वों के विशिश्न पंथों के साथ-साथ उनके 
ध्वरीर पर विभिन्न घिद्धों तथा लक्षणों एवं परस्पर विभिन्नता लाने के लिए बिभिन्न प्रकार 
के पस्मो का उल्लेख करते हैं। उन्होंने कापालिको के दो सम्प्रदागों का भी उल्लेख 
किया है, एक ब्राह्मणीय तथा दूसरा श्रत्राहणीय । प्रथर्ववेद में हम ब्ात्यों के विपय में 
भी सुनते हैं जो रुद्र के भक्त थे । स्पष्ट है कि ब्रात्य जाति-नियम तथा आचार नहीं 
मानते थे। किन्तु इसके श्रतिरिक्त, ग्रधवंवेद के ब्रात्य माननीय समके जाते थे । 
किन्तु कापालिक, चाहे वे ब्राह्मणीय हो श्रथवा अत्राह्मणीय, मद्ययान तथा कामबासना 
की भयकर क्रियाप्रों में लिप्त रहते थे एवं श्रशुद्ध रीति से जीवन ब्यतीन करते थे। 
वे संहारकर्ता भैरव के पुजारी थे, जिसने संसार की रचना की श्रौर पालन किया, इस 
मान्यता के अ्रतिरिक्त उनका कोई विशेष दर्शन था, यह संदेहात्मक है। वे कर्म में 
विश्वास नहीं करते थे । उनके विचारानुसार गोण देवता भी हैं जो भैरव की इच्छा- 
नुसार संसार की सृष्टि तथा पालत में विभिन्न का करते हैं । छूद्र कापालिक जाति 
प्रथा में भी विश्वास नहीं करते थे तथा यह सब कापालिक श्रपती घामिक क्रियाश्रों 
के अंग के रूप में मांस खाते तथा नरमुड में मद्यपान करते थे। सर प्रार० जी० 

भण्डारकर शिव महापुराण के भ्राधार पर यह मानते हैं कि कालमुख तथा महातन्रतघर 
एक ही थे। किन्तु प्रस्तुत लेखक को ऐसा कोई लेख शिव पुराण में नहीं मिल सका 
है तथा भण्डारकर कोई निश्चित उद्धरण नहीं बताते जिससे यह एकता (कालमुख 
ओर महातन्रतधर एक हैं) सिद्ध होती हो। महात्नत श्र्धात्‌ महान प्रतिज्ञा में नरम्रुड 

में भोजन किया जाता है तथा शरीर पर मानव तथा श्रन्य शवों की भस्म मली जाती 

है, जिसे रामाचुज से कालमुखों के लिए विशेषित किया है। भण्डारकर ने जगधर की 

मालती माधव पर टीका का भी उल्लेख किया है, जिसमें कापालिक ब्नत्त महान्नत कहा 

गया है। भण्डारकर आ्रागे यह भी इंगित करते हैं कि नासिक के पास कापालेश्वर के 

मन्दिर में रहने वाले योगी महाव्रती कहलाते हैं।* जो भी हो, हमारे पास कोई 

अ्रमाण नहीं है कि कापालिकों तथा कालम्रुखों के कोई विशिष्ट दाशंनिक विचार थे 

जिनकी अलग से व्याख्या की जा सके । विश्येष प्रकार के श्रनुष्ठान करते समय उनके 


न तीदमीनतीनती नी तभी .---स+-3_>>_>> 


3) सर आर० जी० भण्डारकर कृत “वैष्णव मत, शौध भूत तथा गौरा घारसमिक 
प्रणालियां' (१६१३) पृ० १२८ । 


दक्षिणी शैव मत का साहित्य ३ 


पंथों के सदस्य ग्रपने को घायल कर लेते थे तथा मद्य, स्त्री व मांस में,यहां तक कि नर- 
मांस में भी, ग्रपनी लिप्सा के कारण ये भ्रन्य शवों से पृथक्‌ किए जा सकते थे । किसी 
प्रकार यह क्रियायें तांनिक पद्धति की पूजा में मिल गई। इस प्रकार की पूजा के कुछ 
अंश तांनिक पद्धति की पूजा के अ्नुयायियों में आज भी मिलते हैं। इस प्रकार तांतिक 
दीक्षा बैदिक दीक्षा से भिन्न है । | 


धर्म तथा नीतिशास्त्र के विश्वकोश में शैव मत पर फ्रज़र अपने लेख में लिखते 
हैं कि दक्षिण भारत के कुछ प्रसिद्ध मन्दिरों में श्रादिवासी पुजारियों से समभौते के 
लिए (जिनके प्राचीन देवस्थान स्थानीय भावकों के संरक्षण में ब्राह्मण पुजारियों ने 
अधिकृत कर लिए थे) पुरातन रक्त-क्रियाश्रों तथा उन्मत्त प्रमादों के पुनरुत्थान की अचु- 
मति प्रतिव्ं दी जांती है। इस भावकों ने अपने अनुग्रह तथा कृपादृष्टि के बदले 
में क्षत्रियों की प्रतिष्ठा मिथ्या वंशावली के साथ हड़प ली थी। फ्रेज़र इसी लेख में 
आगे कुछ दृष्दान्त देते हैं जिनमें अव्राह्मण तथा अछुतों ने शिव की पूजा की और नर- 
वलि दी। एक स्थान जिसका उन्होंने वणंन किया है “श्री शैल” है, इस कापालिक 
केन्द्र का भवभूति ने भी उल्लेख किया है। बौढ़ों ने इन अछुत पुजारियों को मन्दिरों 
से बहिष्कृत कर दिया, तदुपरान्त ब्राह्मणों ने बौद्धों को बहिष्कृत किया। शंकर 
के समय में कापालिकों ने उज्जैन में एक प्रबल केन्द्र विकसित कर लिया था। 
वास्तव में हम नहीं जानते कि ब्राह्मणों तथा अब्राह्मणों द्वारा की गई दक्षिण भारतीय 
रक्त-क्रियाओ्रों के पंथ का कापालिकों श्रथवा कालमुखों से देखा जा सकता है 
या नहीं । किन्तु यह संभव है कि वे एक ही लोग थे, क्योंकि मवभूति द्वारा वर्णित्त 
श्री शैल, जो कापालिकों के एक महत्वपूर्ण केन्द्र के रूप में वर्णित है, उसे हम, जैसा कि 
फ्रंजर ने लिखा है, स्थल-माहात्म्य के लेखों से रक्त क्रियात्रों के केन्द्र के रूप में भी 
जानते हैं। ब्रह्म सूत्र २-२-३७ में रामानुज के कथनानुसार कापालिक तथा कालमुख 
वेद-विरोधी थे। आनन्द गिरि के अनुसार, शंकर ने भी कापालिकों से कोई तक 
वितक नहीं किया क्योंक्ति कापालिकों के विचार स्वीकृत रूप से वेद-विरोधी थे। 
उन्होंने तो उनको दंडित करवाया तथा कोड़े लगवाएं। फिर भी कापालिकों ने श्रपना 
प्राचीन रूप बनाए रखा तथा उनमें से कुछ वंगाल तक में रहते थे जैसाकि प्रस्तुत 
लेखक को ज्ञात है। शव मत में शरीर पर भस्म मलने की प्रथा संभवत: बहुत प्राची 
है, वर्योंकि यह प्रथा पाशुपत सूच तथा कोंडिन्य के भाष्य में वणित है 


वाचप्पति द्वारा वशित कारुणी सिद्धान्त का माधव (१४ वीं शताब्दी) ने अपने 
सर्व-दर्धन-संभ्रह' में उल्लेख नहीं किया है, तथा किन्हीं देवागर्मों में भी हमें इसका 
उल्लेख नहीं मिलता है। किन्तु, जैसाकि प्रन्य भाग में उल्लेख किया गया है, शिव 
महापुराण वी वायवीय संहिता में शव दर्शन के वर्णन से उन तकों की रचना करना 
हमारे लिए कठिन नहीं है जिन्होंने ँव मत के एक विद्योप सम्प्रदाय को बनाने में योग 


है भारतीय दर्शन का इतिहास 


दिया हो । प्रत्येक श्रागम में कमंगा का सिद्धान्त सदा एक हरी झ्र्थ में मद्ीीं मिलता 
है, न वायबीय संहिता में, जो संमवतः श्रागर्मों पर आधारित है। साधारणातः कदणा 
की भावना का श्रर्भ केवल दया ते बिस्तार से होता £ या किसी थिपरदुग्रस्त पर प्रनुग्रह 
से। किन्तु शवागम में एक स्पप्ट विचारधारा है जहां कम्गा की व्यास्या सब जीवों 
को प्रनुभव-क्षेत्र प्रदान करने वाले देवी सृजनात्मक प्रेरशा के रूप में की गई है, 
जिसमें वे सुखों का भ्रानन्द ले सर्के तथा उसी प्रकार दुःखानुमब कर सकें। ईश्वर 
की करुणा संसार को हमारे लिए उसी प्रकार प्रभिव्यक्त करती है जिम्त प्रकार हमें 
उसका भ्रनुमव करता चाहिए। टसलिए सामान्य प्रथ॑ में, कदणा अनुग्रह का कार्य 
नहीं है वरन्‌ यह कर्म के श्राधार पर हमें उचित कामनाप्रों को प्राप्त करने की प्रोर 
एक प्रेरणा है । संसार की सुजनात्मक क्रिया हमारे घुभ तथा प्रशुभ कर्मो के प्रनुरुष 
होती है जिनके शनुसार भिन्न प्रकार के श्रनुमव हमारे लिए श्रभ्िव्यक्त होते हैं। इस 
पर्थ में करुणा की तुलना योग दर्शन के उस विचार से की जा सकती है जो स्वीकार 
करता है कि ईश्वर का नित्य सकत्प सृप्टि-विकास (परिणाम-क्रम-नियम) के क्रम में 
संसार की रक्षा के लिए तथा मनुष्यों के व्यक्तिगत (कर्मों के अनुरूप उनके अ्रनुभव 
के लिये आधार के रूप में कार्य करता है। पुनः यह उन रामानुज वैप्ण॒वों के 
करुणा के सिद्धान्त से भिन्न है जिन्होंने महालक्ष्मी का प्रत्यय उपस्थित किया एवं णो 
पाषियों की ओर से मध्यस्थता करती है तथा नारायण को, भक्तों के श्रेय के लिए 
उनकी करुणा प्रदान करने हेतु विवद्य करती है । 


माना जाता है कि 'छ्षिव' शब्द अ्रनियमित रूप से मूल 'वप कान्तन! से निकला 
है। इसका यह श्रथे होगा कि शिव सदेव अपने भक्तों की कामना्रों की पूतति करते 
हैं। महाभारत तथा श्रन्य पुराणों में शिव का पक्ष कृपालु भगवान के रूप में बहुत 
भली प्रकार चित्रित किया गया है जिसमें वह सदेव उन वरदानों को देने के लिए तत्पर 
रहते हैं जिनके लिए उनसे प्रार्थना की जाय । शिव का यह पक्ष उस पक्ष से भिन्न है 
जिसमें शिव, रुद्र श्रथवा शर्व या संहार के देवता हैं । 


हमने देखा कि कापालिकों तथा कालमुखों के विषय में हम लगभग कुछ भी 
महत्वपूर्ण बात नहीं जानते हैं। दक्षिण के शैवमत के अन्य सिद्धान्त पाशुपत के हैं 
जो शैव सिद्धान्त आगमों तथा वैष्ण॒वों से प्राप्त किए हुए हैं। नवीं व दसवीं शत्ताव्दी 
में काइमीर में विकसित शैव मत के श्रन्य सम्प्रदायों का विवरण अलग भाग में किया 
जायेगा । कौंडिन्य के 'पंचार्थ भाष्य' के साथ पाशुपत्त-सुत्र प्रथम बार १६४० में 
निवेन्द्रम में प्रकाशित हुआ जिसका सम्पादन ग्रनन्त कृष्ण शास्त्री ने किया था। 
कौंडिन्य का यह भाष्य संभवत: राशीकर भाष्य ही है जिसका माघव ने 'सर्वे-दर्शन- 
संग्रह में नकुलीष-पाशुपत दर्शन की अपनी व्याझ्या में उल्लेख किया है। कौडिल्य 
के भाष्य में प्राप्त कुछ पंक्तियों की समानता प्रस्तुत लेखक ने उन पंक्तियों से मानी है 


दक्षिणी शव मत का साहित्य भर 


जिनको माधव ने अपनी नकुलीष-पाशुपत प्रणाली की व्याख्या में राशीकर की ठहराया 
है। नकुलीष वाशुपत प्रणाली के स्थापक हैं। ओाउफंच्ट ने पाशुपत-सूत्र”! का 
कैटेलागस कैटेलागरम में वर्णन किया है । वायवीय संहिता २-२४-१६६ 
भी पाणुपत-शास्त्र का वर्णन पंचाये विद्या के रूप में करती है।" भण्डारकर ने 
जयपुर राज्य के सीकर प्रदेश में स्थित हृषनाथ के एक मन्दिर के शिलालेख की 
श्लोर इंगित किया है जिसमें विश्व रूप नामक व्यक्ति का वर्णोत्र पंचार्थ लाकुला- 
काय के शिक्षक के रूप में किया है। शिलालेख का काल वि० सं० १०१३ (६५७ 
ई०) है। इससे भण्डारकर यह श्रनुमान लगाते हैं कि पाशुपत प्रणाली लकुलिन 
नामक मानव लेखक की ठहराई गई थी तथा उनकी रचनायें पंचार्थ कहलाती थी। 
यह अनुमान न्यायपूर्ण नहीं है। हम केवल इतना ही श्रनुमान कर सकते हैं कि दसवीं 
शताब्दी के मध्य में लकुलीप के सिद्धान्त विदवरूप नामक शिक्षक द्वारा सिखाए जा 
रहे थे जिसकी जयपुर में यथेष्ठ प्रसद्धि थी। लकुलीप की शिक्षाओं ने ऐसा अधि- 
कृत स्थान प्राप्त कर लिया था कि वे आम्ताय कहलाते थे; जिनका प्रयोग वेदों के 
लिए होता है। | 


त्रिवेन्द्रम ग्रन्थमाला में प्रकाशित पाशुपत-सूत्र में कौंडिन्य द्वारा उद्धृत प्रथम 
सूत्र है-अथात: पश्चुपतेः पश्ुपतं॑ योगंविधिम्‌ व्यास्यास्थाम:। यहां पर 'योग-विधि' 
पाशुपत भ्रथवा शिव के लिए प्रयुक्त की गई है। सूत संहिता ४-४३-१७ में हम नकुल 
नामक एक स्थान के विषय में सुनते हैं तथा वहां पर शिव को नकुलीष कहा जाता है। 
पाशुपत ज्षास्त्र के सम्पादक ने भ्रारह शिक्षकों के नाम का उल्लेख किया है जिनका 
आरंभ नकुलीषर से है। यह नामों इस प्रकार हैं--(१) नकुलीष (२) कौशिक 
(३) गाग्ये (४) मैत्रेय (५) कौरूष (६) ईशान (७) पर गार््य , (८) कपिलान्द 
(६) मनुष्यक (१०) कुपीक (११) श्रत्रि (१२) पिंगलाक्ष (१३) पृष्यक (१४), 
छहदार्य (१५) श्रगस्ति (१६) सनन्‍्तान (१७) कौंडिन्य अथवा राशीकर (१८) विद्या 
गुर। प्रस्तुत लेखक पाशुपत-सूत्र के सम्पादक के इस विचार से सहमत है कि भाष्य- 
कार कौंडिन्य चौथी से छठी शताब्दी में किसी समय वर्तमान थे। भाष्य का श्राकार 





) भण्डारकर ने अपने पाशुपत के श्रध्याय में इसका उल्लेख किया है। पृ० १२१ 
एन० | ; 


+ वेंक्टेइवर प्रकाशन द्वारा मुद्रित शिव महापुराण संस्करण में प्रस्तुत लेखक को ऐसा 
कोई पद्म नहीं मिल सका क्योंकि २-२४ में केवल ४२ छन्द हैं । 
३ यह नाम राजशेखर के 'पड्दर्शन समुच्चय' से लिए गए हैं जिसकी रचना १४वीं 


शताब्दी के मध्य में हुई थी । लगभग यही नाम कुछ अन्तर सहित गुणरत्त के 
'पड्दर्शंन समुच्चय' की टीका में भी पाए जाते हैं । 


६ भारतीय दर्शन का इतिद्ात 


यशेष्ठ प्रानीन है तथा कौड़िस्य के गाष्य में परवर्सी किगी विभारगारा के सिधय 
में संकेत नहीं हैं। हमने पहले ही देशा है कि शिवन्‍्महापुरागा के अनुमार अठाईम 
योगाचाय थे श्र प्रत्येक के चार शिष्य थ। इस प्रकार ११२ योगानार्म थे। 
इन प्रठा्स योगाभार्यों मे से श्रत्यधिक मुग्य लोकाक्षी अगीधमब्य, ऋाषपन, श्रेगु, अ्रत्रि 
तथा गोतग थे। प्रन्तिम नया ग्ठाईगसये प्राचास लकुलीप थे, जिनका जन्‍म स्थान 
कायावतर्ण तीर्थ था। ११२ योगाचार्यों में से सनक, सनस्दन, सनानग, कपिल, 
श्रागुरि, पंचशिख, पराणर, गर्ग, भार्गव, ग्ंगिर, घुक, वशिप्ट, बहरवति, एुग्, बरामर्दव, 
पवेतकेतु, देवल, शानिहोन्र, भ्रग्निवेश, प्रक्षपाद, कणाद, कुमार तथा गस अत्यधिक 
मुख्य है ।! 


श्री दलाल “गणकारिका'' की प्रपनी भूमिका में कहते हैं कि लाकुलीश-पराशुपत 
दर्शन का नामकरण लकुलीश से हुआ जिन्होंने दस पद्धति का श्रारंभ किया । लकुलीश 
का अ्र्थ है “दंड घारियों के भगवान” | दाहिने हाथ में उमर तथा बाएं हाथ में 
त्रियुल लिए हुए लकुलीश वहुघा भगवान शिव का अवतार माने जाते हैं। श्रवतार 
का स्थान श्रृगु क्षेत्र में कायारोहण है जो बड़ौदा राज्य के टमोर्ट तालुके का एक नगर 
कारवण है । कारवण-माहात्म्य में यह कहा गया है कि उलकापुरी गांव में एक ब्राह्मण 
पुत्र लकुलीश के रूप में प्रकट हुआ तथा भगवान लकुलीश की पूजा व उनकी मूति को 
रेशमी वस्त्र से बांधने का महत्व तथा विधियां समकाई । यह रचना चार भागों में 
विभाजित है, प्रथम वायु-पुराण में से है तथा शेप तीन शिव-महापुराण में से हैं। रचना 





१ देखिए शिव-महापुराण, वायवीय संहिता २-६ तथा कर्म पुराण १-५३ भी । वायु 
पुराण के तेइसवें प्रध्याय में श्रठाइस योगाचार्यो में से प्रत्येक के चार शिष्यों के नाम 
वशित हैं। विशुद्ध मुनि ने अपनी रचना "आत्म स्मपंण” में लकुलीश के नाम 
का उल्लेख भी किया है। “पाशुपत-सूत्र की भूमिका” का पृष्ठ तीन एन भी 
देखिये । 

शिव महापुरार में दी गई अ्रठाईस शिक्षकों की सूची, सदैव श्रन्य विद्वानों 
हारा संग्रहित सूची अथवा विशुद्ध मुनि के “आत्म समपंण” में पाई गई सूची से 
समानता नहीं रखती है। इसलिए ऐसा प्रतीत होता है कि इनमें से कुछ नाम 
नितान्‍्त कल्पित हैं तथा उनके नाम अधिक प्रयोग में नहीं श्राते क्योंकि उनकी 
रचनायें प्राप्त नहीं हैं। विशुद्ध मुनि ने पाशुपत-शास्त्र के संयम झथवा यम के 
मुख्य तत्वों का संक्षिप्त वर्णन किया है जो लगभग बैसा ही है जैसा पतंजलि कृत 
योगश्ञास्त्र के यम अथवा संयम के नियम । यहां यह कहना अनुचित न होगा कि 


योगशास्त्र में ईश्वर का प्रत्यय उसी प्रकार का है जैसा पशुपति का पाशुपत सूत्र 
तथा भाष्य में है । 


दक्षिणी शैव मत का साहित्य ७ 


के आरंभ में महेश्वर के प्रति वन्‍्दना है जिन्होंने लकुट पाणीश के रूप में अवतार 
लिया । इसमें शिव तथा पावंती के मध्य एक वार्तालाप है जिसमें पावंती शिव से 
रेक्षमी वस्त्र बांधने का महत्व पूछती हैं। शिव तब कलि तथा द्वापर-युग के मध्य में 
श्रन्नि मुनि के परिवार में विश्वराज नामक ब्राह्मण के रूप में अपने श्रवतार की कथा 
व्शित करते हैं। उनकी माता सुदर्शन थी । कारवण-माहात्म्य में शिव के श्रवतार 
इस बालक के विषय में, कुछ विलक्षण कल्पित गलप वर्णित हैं किन्तु उनका प्रत्याख्यान 
करना ही उचित है । 


हमने पहले ही अन्रि के नाम का उल्लेख, पाशुपत-सम्प्रदाय के मुख्य शिक्षकों में 
किया है। किन्तु शिक्षकों के उपयु'क्त वर्णन के अनुसार नकुलीश को इस प्रणाली का 
प्रथम संस्थापक मानना चाहिए! हमने यह भी देखा है कि पंचार्थ लाकुलाम्नाय के 
मत का, जो पाशुपत-सूत्र में प्रतिपादित मत के समान ही होगा, दसवीं शताब्दी के मध्य 
तक एक शिक्षक था। यह कहना कठिन है कि पशुपति का प्रत्यय कितने समय पूर्व 
विकसित हुझ्ला होगा । मोहनजोदड़ो की खुदाइयों से हमें एक ऐसी लघु मूर्ति प्राप्त हुई 
है जिसमें शिव सांड़ पर बेठे बनाए गए हैं, जिन्हें सर्प तथा श्रन्‍्य पशु घेरे हुए हैं। यह 
, मृत्ति पूर्व वेदिक काल में पाए गए पशुओं के भगवान अ्रथवा पशुपति के प्रत्यय की कला 
में अभिव्यक्ति है। शिव का प्रत्यय वेदों में पाया जा सकता है तथा उपनिपदों, मुख्यतः 
इ्वेताइवतर उपनिषद में भी पाया जा सकता है। यही विचार महाभारत तथा अन्य 
कई पुराणों में मी पाया जा सकता है। शिव के धामिक पंथ को, जो शिव के प्रत्यय 
की विभिन्न पौराणिक भ्रर्थों में परिभाषा करता है, यहां पर छोड़ देना होगा क्‍योंकि 
प्रस्तुत रचना की रुचि निश्चित रूप से दार्शनिक विचार तथा शिव के भ्रनुयायियों के 
नैतिक तथा सामाजिक विचारों तक सीमित है ।* 


किन्तु यह कहना ही पड़ेगा कि श्राठवीं शताब्दी के बहुत पूर्व ही शव-दशन तथा 
शिव-पूजा, समस्त प्रायद्वीप में बहुत दूर-दुर तक विस्तृत हो चुकी थी। उत्तर में 
वद्रिकाश्रम में, नेपाल (पश्ुपतिनाथ) में, काइ्मीर में, प्रभास में, का्ठियावाड़ में 
(सोमनाथ का मन्दिर), वतारस में (विश्वनाथ का मन्दिर), कलकत्तो में नक्ुलीश्वर 
का मन्दिर तथा सुदूर दक्षिण भारत में रामेशवर के मन्दिर में हमारे पास शिव के अत्य- 
घिक पवित्र मन्दिर हैं। शिव पूजा के अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थानों में से ये केवल कुछ 
ही हैं। वास्तव में भारत के प्रत्येक भाग में शिव पूजा प्रचलित है तथा भ्रनेक नगरों 
में शिव के मन्दिर में हमें या तो श्रवशेपों के रूप में ग्रथवा पूजा के यथार्थ स्थानों के 


१ जो भगवान शिव के विभिन्न पक्षों के विकास के प्रध्ययन में रुचि रखते हैं, वे मंडार- 
कर कृत वेष्णुवमत तथा शैवमत देख सकते हैं तथा धर्म एवं नीति शास्त्र के विश्व 
कोप में फ्रजर का शव मत पर लेख भी देख सकते हैं । 


प्‌ गारतीय दर्शन का इतिहास 


रूप में मिलते है। साधारणवः शिव की पूजा लिगन्‍सस्बस्थी प्रतीक करे सूप में की 
जाती है तथा प्रत्येक जाति के पुरुष तथा रिप्र्यों भी प्रतीक का रप्श फर ग़ते हैं। 
हैव प्रकार की दीक्षा तथा तांत्रिक प्रकार की दीक्षा को वैदिक प्रकार की 
दीक्षा से मिप्त करता है जो केबल तीस उच्च जातियों के लिए प्रारद्धित है। परल्तु, 
क्योंकि प्रस्तुत रचना का उद्देध्य घेवमत तथा तांबरिक मत फी विवेखना करना है, यत: 
जहां तक संमव होगा कर्मकाण्टों तथा पूजा की ब्रिभियों से मम्यन्धित समस्त संदर्मों को 
छोठ़ दिया जायगा । 


चौदहवी शताब्दी के मध्य के जैन लेखक राजशेसर अपनी पद-दर्शन-समुच्चय' 


में दैच दर्शन के नाम का वर्णोन करते है तथा इसे एक योग मत कहते हैँ ।१ वह दवि 


वैरागियों का श्रपने हाथों में त्ियूल लिए हुए तथा कौपीन घारण किए हुए रूप में 
वर्यात करते है ।. (प्रौढ़-कौपीन-परिधायित:) । उनके पास घरीर ढकने के लिए 
कम्बल भी थे, जदाये थी तथा उनके घशरीर पर भस्ग गली रहती थी । थे मेवा खाते, 
तुम्बक का बर्तन रखते तथा साधारणतः बनों में रहते थे । कुछ के स्त्रियां थी जबकि 
प्रन्य एकान्त जीवन व्यतीत करते थे । राजशेखर पुत्रः कहते हैँ कि दावों में शिव के 
प्रठारह अवतार स्वीकार किए हैं जो महाप्रभु संसार की सृष्टि तथा संह्यार करता है । 
हमने पहले हो “पड्दर्शन-समुच्चय ” में प्राप्त शिक्षकों के नामो का उल्लेख किया है । 
इन शिक्षकों की विशेष रूप से श्रद्धा की जाती थी तथा इनमें से प्रक्षपाद ने तककंशारस्त्र 
की प्रणाली प्रतिपादित की जिसमें उन्होंने प्रमाणो, प्रत्यक्षीकरण, अनुमान, सामच्यु- 
मान तथा शब्द प्रमाण की विवेचना की तथा गौतम अथवा अक्षपाद के नन्‍्यायसूत्र में 
प्राप्त सोलह पदार्थों का भी वर्णन किया । राजशेखर ने जयन्त, उदयन तथा भासव॑ज्ञ 
के नामों का उल्लेख किया है। इस प्रकार राजशेखर के ग्रनुसार नैयायिक शव माने 
जाते थे। ऐसा प्रतीत नहीं होता है कि राजशेखर ने न्याय प्रणाली का कीई विशेष 
भ्रध्ययन किया था वरन्‌ उन्होंने श्रपते कथनों को समय की परम्परा पर आधारित 
किया ।* वह वंशेषिकों को भी पाशुपत मानते हैं । वेशेपषिक मतानुयायी नैयायिकों 
के समान ही वस्त्र धारण करते थे तथा उनके अनुरूप ही उनकी मात्यताएँ थीं। 
परन्तु उनसे भिन्न वे यह मानते थे कि प्रत्यक्ष तथा अनुमान दो ही प्रमाण हैं तथा अन्य 
प्रमाण इनके श्रन्तगंत भ्रा जाते हैं। वह उन छः: पदार्थों का भी वर्णन करते हैं जो 
हमें वैशेषिक सूत्र में मिलते हैं। राजशेखर नैयायिकों को योगा: कहते हैं । वेशेषिक 
तथा न्याय लगभग एक ही प्रकार के हैं तथा दोनों ही दुःख की समाप्ति को अन्तिम 
मोक्ष मानते हैं। हरिभद्र सूरि कृत पड्दशेन-समुच्च्य के टीकाकार गुण रत्व राजशेखर 


१ अथ योगमतर्मु बूमः शैवम्‌-इति-अपरा मिधम्‌ । 
--राजशेखर कृत पड्-दर्शन-समृच्चय, पृ० ८ (द्वितीय प्रकांशन, बनारस) । 
२ श्रुतानुसारतः प्रोक्तम्‌ वैयायिक-मतम्‌ मया-तत्रेव, पृ० १० । 
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के समान जैन लेखक थे तथा पूर्ण संभावन। है कि वे उनके बाद के समकालीन 
थे। नैयायिकों अथवा योगों के विषय मे उनके बहुत से वर्णात राजशेखर की रचना 
से लिए हुए प्रतीत होते हैं, अथवा यह भी हो सकता है कि राजशेखर ने यह वर्णन 
गुणरत्न से लिए हों क्योंकि अनेक स्थानों पर बणंत समान हैं। गुरणारत्न कहते हैं 
कि बौव चार प्रकार.के थे जैसे शव, पाशुपत, महाव्रतथर तथा कालमुख ।१ इनके 
अतिरिक्त गुणरत्न तथा राजशेखर उनके विषय में कहते हैं, जिन्होंने शिव की सेवा 
का ब्रत ले लिया है तथा वे भरत तथा भक्त कहलाते हैं । ( किसी भी जाति के मनुष्य 
शिव के भरतों अथवा भक्तों के वर्ग में सम्मिलित हो सकते हैं । नैयायिक सदेव शिव 
के भक्त माने जाते थे तथा वे शव कहलाते थे ।  वेशेषिक दर्शन पाशुपत कहलाता 
था।* हरिभसद्र यह भी कहते हैं कि वशेषिकों ने नेयायिकों के ही देवताश्रों को स्वी- 
कार किया ।* 

कापालिकों तथा कालमुखों के अतिरिक्त, जिनके विषय में उनकी धामिक 
क्रियात्रों तथा अरवेदिक व्यवहार के विरुद्ध परम्परागत आरोपों के अतिरिक्त हम बहुत 
कम जानते हैं, हमारे पास शैव-आगमों में वर्शित पाशुपत प्रणाली का भूल ग्रथ तथा 
शैव दर्शन है। हमारे पास वायवीय संहिता में वरणित पाशुषत शास्त्र, अप्पय दीक्षित 
द्वारा संपादित श्रीकंठ का शव दर्शन तथा श्रीकुमार एवं अघोर शिवाचार्य द्वारा विवेचना 


१ गाव: पाशुपत इचेव महाव्नत-धरस्‌ तथा, 
तुर्या: कालमुखा भुख्या भेदा इति तपस्विनाम्‌ । 
हरिभद्र की षड्दर्शन-सामुच्चय पर ग्रुणुरतन की टीका, पृ० ५१ (सौ भी का 
संस्करण, कलकत्ता, १६९०५) । 
अतः गुणरत्न के श्रनुसार महाव्रतथर तथा कालमुख पूर्णतया भिन्न हैं। 
गुणरत्न ने कापालिक का उल्लेख नहीं किया है। शवों के यह चार वर्ग आरम्भ 
में ब्राह्मण थे तथा उनके पास यज्ञोपवीत था । उनका अन्तर मुख्यतः भिन्न प्रकार 
की धामिक क्रियाओं तथा आचार के कारण था: -- 
आवधार-भस्म-कौपीन-जटा-यज्ञोपवीतन: 
स्व-स्वाचारादि-भेदेन चतुर्धा स्युस तपस्वित: । 
रामानुज ने कापालिकों तथा कालमुखों के नाम का वर्खान वेदों के क्षेत्र से बाहर 
(वेद-वाह्म ) किया है। आनन्द गिरी की शंकर विजय में भी कापालिकों को 
वेदों के क्षेत्र से वाहर द्शित किया है। परन्तु वहां कापालिकों का वर्णन नहीं है । 
* देखिए, गुणरत्न का टीका, पृ० ५१ । 
3 देवता विपयो भेदोनास्ति नैयायिक: समम, वेशेपिकानाम्‌ तत्वे तु--विद्यते सौ 
निर्दशयते । 
“हरिभद्र कृत पड़्दशशन-समुच्चय, पृ० २६६ । 


१० गारतीय दर्भन का इतिहास 


किया हुआ धार के राजा भोज द्वारा प्रतिवादित उसके रत्व प्रकाश” में शैब दर्शन 
भी है। हमारें पारा खीर इव गत भी है जो बाद के काल में विकसित हुए तथा 
उसयी विवेच्ञना क्षीपति पटित द्वारा क्रग्मगृभ की एक टीका में है जिसे साधारगतः 
सौदहवीं शताददी का माना जाता है ।0 श्रीपति, पृष्टित पाशुपतों, दामानुज तथा 
एकोराम एवं बीर शव घधर्म के पांच आयार्यों के भी परवर्सी थे। श्रीपति 
माधवाचार्स के भी परवर्ती थ्े। परन्तु यह आओश्ययंजनक है कि माथव, बीर- 
शैवमत प्रथवा क्षीपति पड़ित के विपस में कुछ भी जानते प्रतीत नहीं होते हैं। वह 
अवश्य ही वारहबी शताब्दी के बसव के उत्तररालीन थे जो बीर भैबमत के संस्थापक 
माने जाते हैं। जैसा कि हयवदनराव इंगित करते हैं कि श्रीपत्ति श्रीकांठ के परवर्ती 
थे, जिन्‍्होने ब्रह्मसूत्र पर एक भाष्य सिखा है ।१ हमने पृथक भाग में श्रीकंठ 
के दर्शन की विवेचना वी है। श्रोकठ ग्यारहवी शताब्दी में किसी समय वर्तमान 


थे तथा रामानुज के श्रल्प समकालीन हो सकते हैं। श्रीकंठ ब्रह्मसूत्र ३-३-२७-३० 
की श्रपती विवेचना मे रामानुज तभा निम्बार्क के विचारों की आलोचना करते हैं। 


शिलालेखीय आधार पर हयवदनराव का विचार है कि श्रीकंठ ११२२ ई० में 
वर्तमान थे ।३ 

सस्क्ृत रचना शिव-नज्ञान-बोध के तमिल अनुवाद के श्रत्यधिक प्रसिद्ध लेखक 
मेयक देव दक्षिण झ्रकाट प्रदेश के निकट तिस्वेन्नेयल्लुर के थे । चोल राजा, राज- 
राज तृतीय (१२१६-४८ ई०) के सीलहवें वर्प का एक शिलालेख है जिसमें मेयकंड 
द्वारा स्थापित मूर्ति को भूमिदात के विपय में लिखा है। यह परन्जोति मुनि के शिष्य 
मेयकल्ड देव का समय लगभग तेरहवीं शताव्दी के मध्म में निर्धारित करता है। 
लम्बे तक के पश्चात्‌ हयवदनराव इस विचार पर पहुंचते हैं कि यदि इससे कुछ पूर्व 
नहीं तो २३५ ई० के लगभग मेयकंड देव वास्तव में वर्तमान थे ।४ शिलालेखों से 
यह निश्चित किया गया है कि ब्रह्मसूत्र के टीकाकार श्रीकंठ लगभग १२७० में वरंमान 
थे। यह स्वथा संभव है कि मेयकंड तथा श्रीकंठ समकालीन थे। मेयकंड तथा 
श्रीकंठ का दाशंनिक अन्तर अत्यन्त स्पष्ट है अ्रतः दोनों व्यक्तियों को एक नहीं समझा 
जा सकता ।+ श्रीकंठ का विचार है कि संसार भगवान की चिच्छुक्ति का रूपान्तर 
है । यह भौतिक संसार की सृष्टि के लिए कुछ नहीं कहता है, न आशवमल के 





3 सी० हयवदनराव कृत श्रीकर-भाष्य, भाग १, पृ० ३१। 
3 वहीं, पृ० ३६। 
हे वही, पृ० ४१। 
* वही, पु० ४८ । 


+ वही, पृ० ४६ । श्रीकंठ तथा मेयकंड देव की प्रणालियों की विवेचता प्रस्तुत 
रचना में पृथक भागों में की गई है । 
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विपय में कहता है तथा प्रत्यक्ष ही जीवन मुक्ति के पक्ष में नहीं है। पुनः श्रीकंठ 
श्रति के आधार पर अपनी प्रणाली को स्थापित करते प्रतीत होते हैं; किन्तु मेयकंड 
देव अपनी प्रणाली को अनुमान पर आधारित करने का प्रयत्न करते हैं तथा भिन्नता 
के अनेक दूसरे विषय भी हैं जो हमारी मेयकंड देव की व्याख्या से सुगमता से समझ 
में आ जायेंगे । ऐसा प्रतीत नहीं होत। कि श्रीकंठ का मेयकंड देव से कोई सम्बन्ध था । 
श्रीपति ने हरदत्त को बहुत सम्मानपूर्वक शब्दों में उद्धृत किया है । हयवदनराव 

ते “भविष्योत्तर-पुराण” में दिए हुए हरदत्त के जीवन वृत्तात्त की ओर तथा उनके 
टीकाकार शिवलिंगभूपति के लेखों का उल्लेख किया है, जी हरदत्त को कलिकाल 
३६७६ अर्थात्‌ लगभग ८७६ ई० में निर्धारित करते हैं; किन्तु शिव-रहस्य-दीपिका 
में हरदत्त का समय कलिकाल का लगभग ३००० दिया है। प्रोफेसर शैषगिरी 
शास्त्री ने प्रथम तिथि को अधिक उपयुक्त स्वीकार किया है तथा सर्वेदर्शन-संग्रह में 
उद्घृत हरदत्त को तथां हरिहर-तारतम्य एवं चतुर्वेद-तात्पय-संग्रह के लेखक को एक 
ही मानता है। जैसा कि हमने अन्य स्थान पर वर्णंन किया है, हरदत्त गणकारिका के 
लेखक ये । पूर्ण संभावना है कि श्री दलाल ने अपनी गणकारिका की भूमिका में इन 
दोनों में आ्रान्ति की हो जिसमें वे कहते हैं कि भासवंज्ञ गणकारिका के लेखक थे। 
वास्तव में हरदत्त ने केवल कारिका ही लिखी तथा न्याय लेखक भासवेज्ञ ने इस पर 
“रत्त टीका” नामक टीका लिखी ।१ श्रीपति ने सिद्धान्त-शिखामणि से उद्घृत किया 

है जो रेवणाय हारा लिखित एक वीर शव रचना है । 
यह देखकर आश्चर्य होता है कि यद्यपि वीर शव मत की स्थापना कम से कम 

इतने पूर्व जितना बसव (११५७-६७) काल में हुई थी, तथापि चौदहवीं शताब्दी में 
माधव को वीर दौव के विपय में कुछ भी ज्ञात न था। फिर भी यह सन्देहात्मक है 
कि क्‍या वास्तव में वसव भारत में शैव मत के संस्थापक थे ? कह्नड़ में “बसव के 
वचन” नामक कुछ कथन हमारे पास हैं किन्तु उनके नाम का उल्लेख कदाचित्‌ ही वीर 
शैव धर्म के लेखों के शिक्षक के रूप में हम पाते हैं। वसव-पुराण नामक रचना में 
बसव का एक अर्घे-पौराणिक वर्सत है। उसमें यह कहा गया है कि वीर शव मत के 
विस्तार के लिए शिव ने नन्‍्दी से संसार में ग्रवतार लेने को कहा। बसव ही यह 
अवतार थे। वे बागेवाड़ी के निवासी थे। जहाँ से वे कल्याण गए, जहाँ विज्जल 
अथवा विज्जन राज्य करते थे (११५७-६७ ई०) । उनके मामा बलदेबव मंत्री थे । 


$ गणकारिका की पुप्पिका निम्नांकित है- 
आचाय भासवंज्ञ-विरचितायाम्‌ गणकारिकायाप्‌ रत्न टीका परिसमाप्ता । 
इससे यह भ्रम हुआ कि गशकारिका भासव॑ज्ञ की रचना है, जिन्होंने केवल टीका 


लिखी । इन हरदत्त को काशिकावृत्ति पर पद-मंजरी तथा आपस्तम्ब सूच्र के 
टीकाकार से भी भिन्न करना है । 
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थे तथा शैव कहला सकते थे । वेष्णवों में भी हम इसी प्रकार क्रमिक विस्तार तथा 
जाति प्रथा का अपक्रम पाते हैं। शैव तथा वेष्णव दोनों ही मतों में ईश्वर के प्रति 
भक्ति, निष्ठा का प्रमाण माती जाने लगी । 


हमने पहले ही कारवण माहात्म्य के इस कथन की ओर उल्लेख किया है कि किस 
प्रकार भगवान ने अन्नि के वंशज के रूप में अवतार लिया । कहा जाता है कि वह 
पैदल उज्जैन गए तथा ब्रह्मावत्तं से आए हुए कुशिक नामक ब्राह्मण को शिक्षित किया । 
यह शिक्षायें पंचार्थ नाम के वर्तमान सूत्रों के रूप में थी, जिसका मुख्य सार पहले ही 
वशित किया गया है। साधारणत: ऐसा विश्वास है कि पांच अध्यायों में विभाजित 
(पंचार्थ) मौलिक सूत्रों की रचना प्रथम अथवा द्वितीय ई० में किसी समय हुई थी। 
कौंडिन्य के भाष्य तथा राशीकर भाष्य संभवत: एक ही थे। कौंडिन्य ने अपने सम- 
कालीन किसी लेखक के नाम का उल्लेख नहीं किया है। उन्होंने सांख्य योग की ओर 
संकेत किया है किन्तु वेदान्त अथवा उपनिपदों की ओर नहीं । अ्रतः यह ध्यान देना 
रोचक है कि इस प्रणाली ने उपनिषदों के प्रमाण अथवा उनके आश्रय की आकांक्षा 
नहीं की है। सूत्रों का प्रमाण इस कल्पना पर आधारित है कि वे स्वयं पशुपति द्वारा 
रचित थे | कौंडिन्य की रचनाश्रों में अनेक उद्धरण हैं किन्तु उनके उद्गमों की पहचान 
संभव नहीं है । कौंडिन्य के भाष्य की लेखन पद्धति हमें वेयाकरण पतंजलि के 
लेखों का स्मरण दिलाती है जो संभवत: लगमग १५० ई० पूृ० में वर्तमान थे। 
साधारणत: यह विश्वास किया जाता है कि कौंडिन्य ४००-६०० के मध्य में वर्तमान 
थे। यद्यपि मैं नहीं समझ पाता कि क्‍यों वह एक या दो शतादव्दी पूर्व के भी नहीं माने 
जा सकते । गणकारिका का काल वस्तुतः अनिश्चित है; किन्तु मासर्वेज्ञ ने इस 
पर र॒त्नटीका नामक टीका लिखी थी । वे दसवीं शताब्दी के मध्य में वत्तमान प्रतीत 
होते हैं। यह ध्यान देना रोचक है कि कारवण माहात्म्य में सोमनाथ का मन्दिर 
अत्यधिक महत्वपूर्ण पाशुपत केन्द्रों में से एक के रूप में वरित है । 
नकुशीय पाशुपत प्रणाली, शव प्रणाली तथा काइ्मीर की प्रत्यभिज्ञा प्रणाली की 
व्याख्या हमें चौदहवीं शताब्दी के माधव की सर्व-दर्शन-संग्रह में मिलती है। नकुशील- 
'पाशुपत-प्रणाली पाशुपत-सृत्र तथा कौंडिन्य के भाष्य पर (जिसे राशीकर भाष्य भी 
कहा गया है) आधारित है । अतः माधव लगभग दस दौव रचनाओं का वर्रान करते 
हैं जो अनेक अन्य रचनाओं के साथ प्रस्तुत लेखक को पूर्णो अथवा आंशिक हस्त लेखों 
के रूप में प्राप्त हैं ।? शंकर ने ब्रह्मसूत्र २२-३७ पर अपने भाष्य में माहेश्वरों के 


१ जिन रचनाओं का माधव ने अपने “सर्व-दशंन-संग्रह” में वरंनल किया है, वें इस 
प्रकार हैं--मृगेन्द्रागम, पौष्करागम, भोज की तत्व प्रकाश, सोम संभु का भाष्य, 
अघोर शिवचार्य की तत्व प्रकाश पर टीका, कालोत्तरागमू, रामकन्दु की कालोत्त 
रागम पर टीका, किरणगम, सौरभेयागम तथा ज्ञान रत्तावली । 
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संस्कृत, प्राकृत तथा स्थामीय भाषा में लिखे गए थे ।/१ यह इस तथ्य को स्पष्ट करता 
है कि आगम संस्कृत तथा कुछ द्रविड़ भाषाओं (जैसे तमिल, तेलगु, कन्नड़) दोनों में 
प्राप्तहैँ। तथा यह इस प्रतिवाद को भी स्पष्ट करता है कि आगम अथवा सिद्धान्त 
मौलिक रूप से संस्कृत में लिखे गए थे अथवा द्रविड़ भापा में ? सीभाग्य से प्रस्तुत 
लेखक सम्पूर्ण आगमों को अथवा आञगमों के आंशिक भागों का संकलन कर सका है। 
बहुत से हस्तलेख नष्ट होने की अवस्था में हैं तथा उनमें से कुछ पूर्ण रूप से खो गए 
हैं; संस्क्ृत हस्तलेख जिस पर हमारा यह प्रयत्न आधारित है ट्रिपलीकेन, भ्रडयार 
तथा मैसूर के दृहत्‌ हस्त लेख पुस्तकालयों में प्राप्त हैं। यह आइचर्य हैं कि बनारस 
में जो शैव का प्रमुख अवस्थान है, बहुत ही कम महत्वपूरं हस्तलेख हैं। महत्वपूर्ण 
“सिद्धान्त” तथा “आगम” यथेष्ट संख्या में हैं तथा उनमें से अत्यधिक हस्तलेख दक्षिरा 
भारत में हैं ।* श्रनेक हृष्टान्तों में ऐसी ही रचनायें पूर्ण द्रविड़ भाषा में मिल सकती 
हैं, किन्तु भेरणा तथा विचार लगभग सदेव ही संस्कृत से लिए गए हैं। श्रतः द्रविड़ 
सभ्यता का सार, कम से कम जहाँ तक दर्शन का सम्बन्ध है, लगभग पूर्ण रूप से 
संस्कृत से लिया गया है। 


१ संस्कृते: प्राकृतेर वाक्येर्‌ यइच शिष्यानुरूपतः 

देशभाषाद्य पायशच च बोधयेत्‌ स गुरु: स्मृतः । 
शिव-ज्ञान-सिद्धि में उद्धरित शिव घर्मोत्तर (हस्तलेख संख्या २७२६ 
आरियन्टल रिसर्च इन्स्टीट्यूट, मैसूर । 

२ कुछ आगमस इस प्रकार हैं--कामिक, योगज, चिन्त्य, कारण, अर्जित, दीप्त, सूक्ष्म, 
अंशुमान, सुप्रभेद, विजय, नि:श्वास, स्वायंभुव, वीर, रौरव, मकुट, विमल, चन्द्र 
ज्ञान, विम्ब, ललित, सन्तान, सर्वोक्त, पारमेश्वर, किरण वातुल, शिव-न्ञान-बोध, 
अनल, प्रोदगीत । 

शिव-ज्ञान-सिद्धि में हम अन्य आंगमों तथा तंत्रों से विस्तृत उद्धरण पाते हैँ 
जो सिद्धान्तों की दार्शनिक तथा धामिक स्थिति स्पष्ट करते हैं। जिन रचनाशञ्रों 
से उद्धरण लिए गए हैं वे इस प्रकार हैं---हिम-संहिता, चिन्त-विश्व, शिव-धर्मोत्तर 
(पुराण) , पौष्कर, शिव तंत्र, सर्व-संतोपन्यास, पारा, रत्न जय, निवास, मृगेन्द्र, 
ज्ञान-कारिका, नाद-कारिका, कालोत्तर, विश्व-सारोत्तर, वायव्य मातंग, शुद्ध, सर्वे 
ज्ञानोत्तर, सिद्धान्त-रहस्य, ज्ञान-रत्नावली, मेरुतंत्र, स्वच्छुद तथा देवी-कालोत्तर । 

उपयुक्त बहुत से आगम संस्क्ृत पद्धति में लगभग ६ द्रविड़ भाषाओं में लिखे 
गए हैं, तमिल, तेलगु, कन्नड़, अन्थ तथा नन्‍द नगरी । आगमों पर आधारित अनेक 
तंत्र संस्कृत रचनाओं में द्रविड़ लिपि में भी मिलते हैं। जहाँ तक पुस्तक लेखन 
का ज्ञाम है, दार्शनिक महत्व का भ्रथवा क्रमिक विचार धारा में कदाचित्‌ ही ऐसा 
कुछ होगा जो द्रविड़ भाषा में प्राप्त हो तथा संस्कृत में न हो । 
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किया हुआ शव सिद्धास्त मत उन अनेक होव विचारधाराओं में से एक है जो देश में 
प्रचलित था। शोमरुस का विचार पाशुपत वीर शैव तथा प्रत्यभिज्ञा के अतिरिक्त, 
यह मत लगभग समान ही है । ऐसा प्रतीत नहीं होता कि शोमरुस ने आगमों के 
मूल ग्रन्थ का उपयोग किया है, तथा यह दर्शाया है कि वे किस प्रकार विपय पर आगे 
बढ़े हैं। किन्तु हमने अपने आगमी शव मत. की व्याख्या में आगमों की रचनात्ं 
का उपयोग करने का प्रयत्न किया है, जो सम्पूर्णा अथवा आंशिक रूप में अभी भी 
प्राप्त हैं। परन्तु आगर्मों का एक ढृहत्‌ भाग कर्मकाण्ड, पूजा के रूप, पूजा के स्थान 
के निर्माण तथा मंत्रों की व्याख्या करता है। इनका कोई दार्शनिक महत्व नहीं है, 
अत: उनके विषय में विचार नहीं किया जा सकता तथा उनकी यहाँ उपेक्षा की 
गई है । 


आगमी शव मत, मुख्यतः तमिल प्रदेश का, पाशुपत गुजरात काप्रत्यभिज्ञा कश्मीर 
तथा भारत के उत्तरी भागों का है एवं वीर शव अ्रधिकांशतः कन्नड़ भाषी प्रदेशों में 
पाया जाता है। शोमरुस यह संकेत करते हैं कि कभी-कभी यह कहा जाता है कि 
आगम ऐतिहासिक काल से पूर्व द्रविड़ भाषाओं में लिखे गए थे तथा वे अपने उद्गम 
के लिए शिव की आकाशवाणी तथा तिनिवेल्ल प्रदेश में महेन्द्र पव॑त में श्रीकंठ रुद्र के 
रूप नन्‍दी के ऋणी हैं । दृहत्‌ वाढ़ के कारण इन अट्ठाईस आगमों में से अनेक नष्ट 
हो गए। शेष अ्रव संस्कृत अनुवादों में प्राप्त हैं तथा द्रविड़ मूल रचनाओं में भी 
संस्क्ृत शब्द प्रचुर मात्रा में हैं । किन्तु इस मांग को किसी प्रकार प्रमाणित नहीं 
किया जा सकता । शिव-महापुराण की वायवीय-संहिता तथा सूत-संहिता में आगमों 
का उल्लेख मिलता है ।* उल्लेखों से यह प्रदर्शित होता है कि कामिक तथा अन्य 
आगम संस्कृत में लिखे गए थे क्योंकि उनसे वेद सम्बन्धित साहित्य का निर्माण हुआ । 
प्रस्तुत लेखक को कामिक के अंश संस्क्ृत उद्धरण में प्राप्त हैं, इसी प्रकार मृगेन्द्र जो 
कामिक का एक भाग है, सम्पूर्ण रूप में संस्कृत में प्राप्त है। प्रस्तुत लेखक ने आगमी 
शव मत के खंड की सामग्री इन्हीं आगमों से ली है। यह पहले ही लिखा जा चुका 
है कि स्वायंमुवागम में एक निश्चित लेख है कि संस्क्ृत रचनाओं का प्राकृत तथा अन्य 
स्थानीय भाषाओं में अनुवाद हुआ था । अतः: हम यह विचारने के लिए विवश हो 
जाते हैं कि यह कथन, कि आगम मूलतः: द्रविड़ भाषाओं में लिखे गए थे, तथा तत्पश्चात्‌ 


१ सूत संहिता भाग १ अध्याय २ में हम देखते हैं कि वेद, धर्मशास्त्र, पुराण, महा- 
भारत, वेदांग, उपवेद, आगम जेसे कि कार्मक आदि, कापाल तथा लाकुल, 
पाशुपत, सोम तथा मे रवागम तथा ऐसे ही अन्य आगम, एक ही समान ऐसे वरण्णित्त 
हैं कि वे सम्बन्धित साहित्य का निर्माण करते हैं। सूत-संहिता साधारणतः: छठी 
शताब्दी ई० की रचना मानी जाती है । 
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चार आचार्य हैं। तत्पश्चात्‌, हमें वम्पियात्दार तथा सेविकलर, शव सिद्धान्त के दो 
प्रमुख लेखक मिलते हैं। इनमें से प्रथम की रचनाओं का एक संग्रह तमिल वेद के 
ताम से प्रचलित हुआ । सम्भवतः वह ग्यारहवीं शताब्दी के अन्त में बतंमान थे । 


दक्षिण के शैव मन्दिरों में अब भी तमिल वेद का .उच्चारण होता है। बह 
ग्यारह पुस्तकों का संकलन है | प्रथम सात सूक्त के रूप में हैं। आठवीं पुस्तक, तीन 
आचार्यो-अप्पर, ज्ञान सम्बन्ध तथा सुन्दर की है, नवीं में पुनः सूक्त हैं। दसवीं 
में भी हम तिरुमुलर के कुछ सूक्त पाते हैं। ग्यारह॒वीं पुस्तक के एक भाग में 
पौराणिक उपाख्यान हैं जो पेरिय-पुराण का मूल आधार निर्धारित करते हैं; जो 
तमिल सन्तों के बहुत महत्वपूर्ण तमिल उपाख्यानों का आधार है । ग्यारहवीं शताब्दी 
तक पुस्तक पूर्ण हो गई थी । तेरहवीं शताब्दी में शव सिद्धान्त-सम्प्रदाय का शैव मत 
के एक सम्प्रदाय के रूप में, मेयकंडदेव तथा उनके शिप्य अरूलनन्ति तथा उमापति 
के साथ उद्भव हुआ । 


पोप के तिरूवाचक के अनुवाद में, शोमरुस के डेर-शव-सिद्धान्त तथा ए. एन. 
पिलले के लेखों में शव मत का वर्णन (जितना भी तमिल मूल ग्रन्थों से संग्रहित हो 
सकता है) मिलता है । प्रस्तुत लेखक तमिल भाषा से अवरिचित है तथा उसने अपनी 
रखना सामग्री आगरमों के मौलिक संस्कृत हस्तलेखों से संग्रहीत की है; जिसकी कि 
तमिल व्याख्या केवल एक प्रतिरूप है । 


आगम साहित्य तथा उसका दाशेनिक स्वरूप 


जो दाशेनिक विचार आगम साहित्य में मिलते हैं उनका संक्षिप्त सारांश शैव 
मत के अन्तर्गत “सर्व-दर्शन-संग्रह” में है तथा उनकी प्रचुर विवेचना प्रस्तुत रचना के 
फुछ खंडों में भी है। आागम साहित्य यथेष्ठ विस्तृत है परन्तु इसकी दार्शनिक 
उपलब्धि वस्तुत: गौण है । आगमों में कुछ दाशनिक तत्व हैं परन्तु इनकी रुचि 
शैव पंथ के धामिक विवरणों की ओर अधिक है । अतः हमें यथेष्ठ मात्रा में धामिक 
क्रियाओं, मन्दिरों के निर्माण के लिए शिल्प कला सम्बन्धित विधियों के विपय में 
विवरण एवं मंत्र तथा शिव की प्रारा लिंग प्रतिप्ठा से सम्बन्धित पूजा के विस्तृत 
वर्णुन मिलते हैं। फिर भी अ्रधिकतर आगमों में “विद्या पाद” नामक पृथक्‌ भाग है, 
जिसमें सम्प्रदाय के सामान्य दाशनिक विचार प्रतिपादित हैं। जैसे-जैसे हम एक 
आगम से दूसरे की ओर जाते हैं, वैसे-वैसे इन मतों के वर्णन में कुछ भिन्नतायें मिलती 
हैं। यद्यपि इन आगमों में से अधिकतर अभी भी अप्रकाशित हैं तथापि वे भारत 
के विभिन्न भागों के लाखों व्यक्तियों हवरा आचरित शैवमत के धामिक सार हैं । 
अत: एक स्वाभाविक अन्वेषण हो सकता है कि आगमों के मुख्य सिद्धान्त क्या हो 
सकते हैं। किन्तु यह एक ही प्रकार के सैद्धान्तिक विचारों की निरन्तर आवृत्ति दिए 
विना नहीं दिया जा सकता । प्रस्तुत रचना वास्तव में मुख्यत: दर्शन के अध्ययन से 


२० भारतीय दर्शन का इतिहास 


सम्बन्धित है परन्तु क्योंकि दौव श्रथवा शाक्त विचारों का अ्रध्ययत्न धामिक सिद्धास्तों 
से पृथक नहीं किया जा सकता, जिससे वे अपृथक्‌ रूप से सम्बन्धित हैं, श्रतः हम 
आगमों के केवल कुछ प्रतिरूप ही ले सकते हैं तथा उनमें प्राप्त विचारों के स्वरूप का 
निरूपण कर सकते हैं। ऐसा करने में हम पर आवृत्ति का आरोप लगाया जा सकता 
है किन्तु हमें अत्यन्त महत्वपूर्ण श्रागमों में से कुछ के विषयों पर कम से कम एक ह,त 
निरीक्षण करने के लिए इस झ्रारोप का सामना करना ही होगा | आगे के विवरण से 
पाटक को महत्वपूर्ण आगमों में से कुछ के दार्शनिक पक्ष के साहित्यिक विपय पर 
मिर्णय करने का अवसर मिल जायगा; जिससे शव मत का भारतीय दर्शन की 
श्रन्‍्य शाखाओं से आन्‍्तरिक सम्बन्ध के विपय में विस्तृत दृष्टिकोण भाष्त हो 
सकेगा । 


सर्व-दर्शन-संग्रह में मृगेन्द्रागम को बहुधा उद्धरित किया गया है। यहें रचना 
कामिकागम की एक सहायक भाग कही गयी है, जो प्राचीनतम श्रागमों में से एक 
मानी जाती है तथा जिसका उल्लेख "सूत-संहिता” में किया गया है जो सोलहवीं 


शताब्दी की रचना मानी जाती है। “सूत-संहिता” में कामिकागम का उल्लेख ड्सी 
सम्मान से किया गया है जो अत्यधिक प्राचीन मूल ग्रन्थों के युक्त हैं । 


मृगेन्द्रागम) का आरम्म इस तक॑ से होता है कि किस प्रकार शैव पंथ ने वैदिक 
प्रकार की पूजा को निष्प्रभाव किया । यह इंगित किया गया था कि वैदिक देवता 
साकार ठोस पदार्थ नहीं थे, किन्तु उनकी वास्तविकता मंत्रों,में थी; जिनसे ;उनका स्वागत 
तथा पूजा होती थी एवं फलस्वरूप वैदिक पूजा दिक व काल में स्थित साकार पूजा नहीं 
मानी जा सकती | परन्तु शिव के प्रति भक्ति, पूजा की निश्चित तथा साकार विधि 
मानी जा सकती है। अश्रतः वह वैदिक अभ्यासों को निष्प्रमावित कर सकती थी। 
रचना के द्वितीय अध्याय में शिव को समस्त अशुद्धि-रहित रूप में «वर्शित किया गया 
है । वह सर्वज्ञ है तथा सब वस्तुओं का निमित्त कारण है। उसे इसका पूर्ण ज्ञान है 
कि जीव किस प्रकार व्यवहार करेंगे तथा उसी के अनुसार वह सब प्राशियों को वन्धन 
को गाँठों में संयुक्त तथा पृथक्‌ करता है। 


शवागम सृजन, पालन, संहार, सत्य तथा मोक्ष के आवरण की मुख्य समस्या 

का विवरण करता है। यह सब, निमित्त कारण भगवान शिव द्वारा किया जाता 
है। इस दृष्टिकोण से संसार का सृजन, पालन तथा संहार की योजना स्वाभाविक 
१ मौलिक हस्तलेख के आधार पर इस खंड को लिखने के पद्चात्‌ प्रस्तुत लेखक की 
के० एम० सुन्नमनिया शास्त्री द्वारा १६२८ में प्रकाशित मृगरेन्द्रामम्‌ की विद्या तथा 
योगपाद की छपी पुस्तक भट्ट नारायण कंठ की “मृगेन्द्रद्तति” नामक टीका तथा 
अधोर शिवाचार्य की “मृग्रेन्द्र-ह॒त्ति-दीपिका” नामक उपटीका के साथ प्राप्त हुई है । 
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जीव को ईइ्वर के अनुग्रह की प्रतीक्षा करनी पड़ती है, क्योंकि वह स्वयं अपने आप 
ऐसा करने के अयोग्य है। मनुष्य द्वारा किया गया कर्म भी प्रकृति में मिला रहता 
है तथा निर्यात के पदार्थ हारा कार्य उत्पन्न करता है। 


शिव-ज्ञान-बोध 
->लेखक मेयकंडदेव 


जेसाकि पहले ही इंगित किया गया है, यह रौरवागम से ली हुई १९ कारिकाश्रों 
(कभी कभी सूत्र कहलाते हैं) की एक संक्षिप्त रचना है। इसकी श्रनेक टीकाएं हैं । 
इसका तमिल अनुवाद शिव-ज्ञान-सिद्धि विचारधारा की मूल रचना है। इसका स्पष्टी- 
करण अनेक योग्य लेखकों द्वारा हुआ है । शिव-ज्ञान-सिद्धि का सामान्य तर्क निम्न- 
लिखित है-- 


नर मादा तथा अन्य अलिग पदार्थों से पूर्णा संसार का एक कारण अवश्य 
होगा । इस कारण का प्रत्यक्षीकरण नहीं हो सकता वरन्‌ अनुमान करना होगा। 
यह कल्पना की जा सकती है कि इसका सृष्टा है क्योंकि इसकी सृष्टि काल में हुई है । 
इसके अतिरिक्त संसार स्वयं गतिमान नहीं हो सकता, अतः यह कल्पना की जा सकती 
है कि इसके पीछे कोई कारण होगा । 

ईश्वर संसार का संहार-कर्ता है तथा वह भलों के उचित प्रकाशनार्थ उन्हें 
उपयुक्त सुविधाएँ देने के लिए पुनः सृष्टि करता है। अतः स्थिति यह है कि यद्यपि 
उपादान कारण पहले से ही उपस्थित है तथापि संसार की सृष्टि तथा पालन के लिए 
एक निमित्त कारण आवद्यक है। प्रलय के समय जगदाभास मलों में लय हो जाती 
है । कुछ अवधि के पढ्चात्‌ शिव की निमित्तता द्वारा संसार पुनः उत्पन्न होता हैं। इस 
प्रकार, एक ओर, शिव संसार की सृष्टि करते हैं एवं दूसरी ओर इसका संहार करते 
हैं। यह कहा जाता है कि जिस प्रकार ग्रीष्म में सव जड़े सूख जाती हैं तथा वर्पा में 
नए पौधों के रूप में उत्पन्न हो जाती हैं, उसी प्रकार यद्यपि संसार नष्ट हो जाता है 
तथापि प्राचीन मलों के प्रभाव, प्रकृति में दवे रहते हैं तथा उचित समय आने पर 
ईश्वर की संकल्पना शक्ति के अनुसार अपने को संसोर सृष्टि के भिन्‍न आकारों में 
प्रकट करने लगते हैं। व्यक्तियों के शुभ तथा अशुभ कर्मो के अनुरूप सृष्टि को एक 


अनिश्चित क्रम लेना पड़ता है। यह सृष्टि चार तत्वों के मिश्रण से स्वतः नहीं हो 
सकती । 


इंद्वर निमित्त कारण है, जिसके द्वारा सृष्टि, पालन तथा संहार के कार्य होते 
हैं। मेयकंडदेव का शैव मत शंकर के शुद्ध अद्वेतवादी सिद्धान्त का पूर्ण विरोधी है । 
जीव को ब्रह्म का स्वरूप नहीं माना जा सकता। यह सत्य है कि उपनिपदों में जीव 
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से पूर्णतः अज्ञात है । केवल जीवों को ही संसार तथा शिव दोनों का ज्ञान है ।१ 
जब एक सन्त तीन प्रकार की अशुद्धियों--आरणव, मायिक तथा कार्मण मल से मुक्त 
हो जाता है, तव जगदाभास उसके नेत्रों से अदृश्य हो जाता है तथा वह शुद्ध प्रकाश से 
एक हो जाता है। 

सुरदन्ताचार्य ने अपनी “व्याख्यान कारिका” में उपरोक्त विचारों की आद्वत्ति की 
है परन्तु वह यह मानते हैं कि शिव अपने सर्वज्ञान द्वारा समस्त संसार एवं समस्त 
प्राणियों के विषय का ज्ञान रखते हैं परन्तु वह उनसे प्रभावित नहीं होते ।* एक 
अज्ञात लेखक की एक अन्य अपूर्ण टीका जिन्होंने मृगेद्र पर “मृगेन्द्रइत्ति दीपिका” 
तामक टीका लिखी; जो कभी-कभी स्वायंभुवागम तथा मातंग-परमेश्व र-आरगम की ओर 
संकेत करती है, पशुपति-पाश-विचार प्रकरण नामक रचना में शिव-ज्ञान-बोध के मुख्य 
प्रकरणों का विवरण करती है । 

पशु की परिभाषा अशुद्धियों से ढकी चेतना (चिन्मान्न) के रूप में की गई है। 
पश्चु जन्म तथा पूर्व-जन्म की श्वुखला सहन करता है तथा आत्मन के नाम से भी 
जाना जाता है। यह दिक्‌ तथा काल में सर्वव्यापी है। शुद्ध चेतना ज्ञान तथा क्रिया 
के स्वभाव की है। आगम यह विश्वास नहीं करते कि आत्मा एक है। भिन्न प्रकार 
के मलों से अपने संयोजन द्वारा, जो उससे अनादिकाल से लिप्त हैं, यह शुद्ध चेतना ही 
है, जो परस्पर भिन्न प्रतीत होती है।र 


इसके शरीर में काल से प्रारम्भ होकर स्थुल पदार्थ तक समग्र तत्व सम्मिलित 
हैं। आत्मा अनीश्वर कहलाती है, क्योंकि इसका सूक्ष्म शरीर हो सकता है किन्तु स्थूल 
नहीं, जिससे कि यह अपनी इच्छा का उपभोग करने में असमर्थ है। आत्मा निष्क्रिय 
मानी जाती है । जबकि वह ज्ञान तथा त्याग द्वारा समस्त क्रिया का परिहार करता है, 
तब भी शरीर पूर्व संस्कार की क्रमवद्ध प्रवृत्तियों के कारण जीवित रहता है । 
(तिप्ठति संस्कार-वशात्‌ चक्र-ब्रह्मवद्‌ धृत शरीर:) । यद्यपि आत्माएँ अनेक हैं तथापि 
उनको सामान्य अर्थ में एक वचन में पशु कहा जाता है । 

मल, पाश में सम्मिलित माना जाता है अतः वह भिन्न पदार्थ नहीं है। शुद्ध 
आत्म चेतना, मल अथवा अशुद्धि से सवंधा भिन्न है। तब मल किस प्रकार शुद्ध चेतना 





नाचित्‌ चित्‌ सन्निधों किन्तु न वित्तस ते उभे मिथः । 

प्रप"ञच-शिवमोर्‌ वेत्ता यः: स आत्मा तयो: प्रथक ॥॥ 

२ शिवो ज्ञानाति विश्वकम्‌, 

स्व भोग्य त्वेन तु परम्‌ नव जानाति किचन । 

अनेक मलयुक्तो विज्ञान केवल उक्त: । सम्मूढ इत्यनेन प्रलयेन कलोदर उपसंहतत्वात्‌ 
सम्यक्‌ मूढा: । पशुपति-पाश-विचार प्रकरण (श्रड्यार पुस्तकालय हस्तलेख ) । 
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मातंग-परमेश्वर-तंत्र 


शैव शास्त्र त्रिपदार्थ तथा अतुष्पाद के रूप में नहीं वरन्‌ पट्पदार्थ यथा चतुष्पाद 
के रूप में वणित है । संदाशिव ने इसे पहले एक करोड़ पद्यों में लिखा था तथा 
अनन्त ने इसे एक लाख पचद्यों में संक्षिप्त किया । तत्पशचात्‌ इसे तीन हजार पाँच 
सौ पद्यों में और भी अधिक संक्षिप्त कर दिया गया । छः पदार्थ इस प्रकार हैं:-- 
(१) पति (२) शक्ति (३) त्रिपर्वा (४) पश्चु (५) बोध तथा (६) मंत्र । 

शवित के द्वारा ही शक्ति के अधिकारी पति का अनुमान कर सकते हैं। अनुमान 
में हम कभी-कभी गुण के अधिकारी से ग्रुण का तथा कभी-कभी कार्य से कारण का 
अथवा कारण से कार्य का अनुमान करते हैं.। कभी-कभी किसी वस्तु का अस्तित्व 
“वेदों” के प्रमाण के आधोर पर सत्य मान लिया जाता है। शिव के शरीर से, जो 
मंत्रों के रूप का है, बिन्दु के आकार में शक्ति नीचे की ओर उत्पन्न होती है, जो बाद 
में संसार रूप में विकसित हो जाती है ।* शिव बिन्दु में प्रवेश करते हैं तथा उसको 
सृष्टि के भिन्‍न प्रकारों में प्रकट करते हैं । जीवों के कर्म तथा गुरा में भिन्‍नता होने 
के कारण संसार में अनेकता है, जहाँ जीवों को धारण-कर्ता तथा कर्मों को धारणीय 
वस्तु के रूप में मान सकते हैं। जीव अपने कर्मों के लिए उत्तरदायी हैं तथा उन्हें शुभ 
अथवा अशुभ फलों को भेलना पड़ता है। ईश्वर संसार की सृष्टि, पालन तथा संहार 
का नियंत्रक है। वह संसार का निमित्त कारण है तथा शक्तियाँ उपादान कारण हैं, 
जो संसार की समवायी कारण मानी जा सकती हैं। यह्‌ संसार माया की उत्पत्ति 
है। जिस प्रकार सूर्य अथवा चन्द्रमा की किरणों पुष्पों को बिना किसी विध्त के स्वतः 
खिलने के लिए प्रेरित करती हैं, उसी प्रकार शिव अपने सामीप्य से संसार को अभि- 
व्यक्त करता है । 

सात सहज मलों की निम्नांकित रूप में गणना की गई है--( १) मोह (२) 
मद (३) राग (४) विषाद (५) जोक (६) वैचित तथा (७) हषं। 

कलाएँ माया से उत्पादित हैं तथा माया के संयोजन से वे अपना काये करती हैं, 
जिस प्रकार धान के वीज छिलकों के संयोजन से ही, जिनमें वे बन्द रहते हैं-अंकुर 
उत्पन्न कर सकते हैं । 

जैसे-जैसे आत्माएँ संसार में से निकलती हैं वे कलाओं द्वारा सांसारिक वस्तुओं 
पर अनुरक्त हो जाती हैं, यह संयोजन, वासना द्वारा और भी अ्रधिक हृढ़ हो जाता है, 
इस प्रकार आत्माएँ समग्र उपभोगों पर अनुरक्त हो जाती हैं तथा यह राग कहलाता 
है। समग्र अनुरक्तियों के साथ दुःख है, अतः इन्द्रिय सुखों से विरक्ति सुख की अत्युत्तम 
प्राप्ति की ओर ले जाती हैं । 


१ यहाँ परम्परागत विब्वास है कि मंत्र देवता के शरीर की रचना करते हैं । 
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एक कर्ता किसी पदार्थ को दो प्रकार से प्रभावित कर सकता है, या तो अपनी सरल 
कामना द्वारा अथवा अपने व्यवस्थित प्रयत्नों द्वारा, जैसे कि कुम्हार द्वारा घड़ा बनाने 
के दृष्टान्‍्त मे । शिव, बिन्दु को केवल अपने संकल्प द्वारा गतिशील करता है। श्रतः 
उसमें परिवर्तत नहीं होता । दुम्हार की क्रिया के दृप्टान्त में भी शिव की इच्छा के 
द्वारा ही कुम्हार क्रिया कर सकता है। अ्रतः शिव जीवित सत्तान्नों अथवा निर्जीब 
पदार्थों की समग्र कियाओं का एक मात्र कर्ता है । 


यह कहा जा सकता है कि शिव सर्वथा निरूपाधित है, अतः वह बिना किसी 

परिवतंन के एक्मान्र कर्ता रह सकते है। शअ्रन्य परिक्षात्मक उत्तर यह हैं कि शिव 

की उपस्थिति में बिन्दु बिना [किसी कारण-क्षमता के कार्य आरम्भ कर देता है । 
(पुरुष की उपस्थिति में प्रकृति की गतिशीलता से तुलना कीजिए ) । 


कभी-कभी विन्दु शांत्यतीत के रूप में वण्णित किया गया है तथा अन्य समय 
सृष्टि के उपादान कारण के रूप में | इस कठिनता की व्याख्या इस कल्पना पर कौ 
गई है कि बिन्दु का एक भाग शांत्यतीत है तथा अन्य भाग संसार का उपादान कारण 
होने के लिए उत्तरदायी है। विन्दु तथा शिव से सम्मिलित तीसरा तत्व ईश्वर 
कहलाता है। केवल अपनी उपस्थिति द्वारा ही शिव बिन्दु में हलचल उत्पन्न करता 
है। इस प्रकार शिव केवल निर्जीवों की घटनाश्रों का ही निमित्त कारण नहीं है वरन्‌ 
' बह मानव शरीर के समग्र कर्मों के लिए उत्तरदायी है, जो मानव इच्छा शक्ति द्वारा 
उत्पादित प्रतीत होती है । 
ज्ञान तथा कर्म मूलतः अभिन्न हैं तथा इसी कारण जब कर्म (व्यापार) होते 
हैं, हमें ऐसा प्रतीत हो सकता है कि मानों हम इन कर्मो (व्यापारों) के कर्ता हैं। 
इस प्रकार कर्भ का जो तत्व अपने की व्यक्त करता प्रतीत होता है, कर्म से कुछ 
अधिक है तथा यह अधिकारी-क्रिया कहलाता है। क्रिया तथा जिस पर क्रिया की 
जाती है, गुण-संकल्प के फल हैं। शिव चित्‌-शक्ति के रूप में स्थिर है, जो समग्र 
शक्तियों को गतिशील करता है। जिस प्रकार सूर्य दूर से कमल को बिना किसी 
वास्तविक बाघा के खिला देता है । 
अपनी दाझशनिक स्थिति में पुनः स्पष्टीकरण के लिए शिव कहते हैं कि बिन्दु का 
एक भाग अतिक्रामी (शांत्यतीत) अवस्था में है, जबकि अन्य भाग सृष्टि क्रिया के लिए 
उत्तरदायी है। यह दसरा तत्व अर्थात्‌ त्रिन्दु का निम्न अथ भाग शिव द्वारा गतिशील 
किया माना जाता है । बहुधा शक्तियों का वर्गीकरण भिन्न नामों के अन्तर्गत भिन्न 
कार्यो में सम्पादन के रूप में होता है | झक्ति तथा झक्तिमान एक ही उनके पृथक 
कार्यों के अनुसार केवल उनका भिन्न वर्गकिरण किया गया है । 
चेतन सत्ता की किया अथवा हस्तक्षेप के विना, निर्जीब संसार अक्रिय है। वह 
चेतन सत्ता भगवान शिव है। गाय के स्तन से दूध भी गाय की वछड़े के प्रति ममता 
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कि चेतना, आत्मा के रूप में बुद्धि में प्रतिविम्वित नहीं हो सकती है, जो आध्यात्मिक 
मानी गई है। चेतना का बुद्धि में तथा बुद्धि का चेतना में परस्पर प्रतिविम्ब का 
विचार भी श्रप्रत्याशित है। अतः यह स्वीकार करना पड़ेगा कि नित्य सता के रूप 
में आत्मा, समग्न वस्तुओं का प्रत्यक्षीकरण करती है तथा श्रपनी इच्छानुसार कार्य कर 
सकती है । यदि तत्व के गुण स्थायी अथवा श्रस्थायी रूप में निहित हों, तब तत्व में 
यह निहितता यथास्थित स्थायी अथवा अस्थायी रूप में जो भी हो, होगी । 
अतः आत्मा की चेतना को प्राणी के अस्तित्व के साथ सहग्नस्तित्व मानना चाहिए। 
आत्माएँ अणु के आकार की होती हैं झतः पूर्ण शरीर में व्याप्त नहीं हो सकती । 
हमने पहले ही कहा है कि आत्मा अपने प्रकाशन में अन्य वस्तुओं का भी प्रकाशन 
करती है। इस सम्बन्ध में हमें यह स्मरण रखना होगां कि अग्ति के समान सत्ता 
अपनी शक्ति से विभिन्‍न नहीं की जा सकती । 
पुनः प्रत्यक्षीकरण किए गए पदार्थ केवल अ्ज्ञान नहीं कहे जा सकते, क्योंकि कोई 

केवल शभ्ज्ञान के साथ व्यवहार नहीं कर सकता, जिस प्रकार विना घड़े के कोई जल 
नहीं ला सकता । जिन वस्तुओं का हम प्रत्यक्षीकरण करते हैं, वे वास्तविक सत्ताएँ 
हैं। यह अज्ञान प्रागभाव के अर्थ में नहीं लिया जा सकता क्योंकि तब इसको अर्थ 
ज्ञान के अन्य उद्गम से होगा, अथवा इसका स्पष्टीकरण अयथार्थ ज्ञान के रूप में 
किया जा सकता है। यह अशुद्ध ज्ञान आकस्मिक अथवा स्वाभाविक माना जा सकता 
है । यदि यह भआ्राकस्मिक अथवा स्वाभाविक है, तब यह किन्‍्हीं कारणों के हेतु ही होगा, 

अतः इसको अशुद्ध ज्ञान नहीं माना जा सकता ।. यदि यह अशुद्ध ज्ञान केवल कदाचितु 

ही उदित होता है, तव यह यथार्थ ज्ञान का व्याघात नहीं कर सकता। साधारणत: 

कोई चाँदी की भ्रान्ति को झंख के ज्ञान का व्याघाती होने की आशा नहीं कर सकता 

है।* इसी कारण आत्मा, जिसका अनुभव साक्षात्‌ सर्व-चेंतन्‍्य रूप में होता है, 

केवल सीमित ज्ञान रखती हुई नहीं मानी जा सकती । आत्माओ्रों द्वारा प्राप्त सीमित 

ज्ञान का श्राभास अ्रवध्य ही उनके मल से समागम के कारण होगा । चेतना की शक्ति 

नित्य है अ्रतः उसके रूप में मल के समागम से बाधा नहीं डाली जा सकती, जो धर्म 

तथा अधर्म से उदित अनुभव का निर्माण कर सकता है। मल सात प्रकार के माने 

जाते हैं, तथा अपने में मद, मोह आदि की उत्तेजनाएँ सम्मिलित करते हैं। यह मल 

आत्माओ्रों में स्वाभाविक माने जाते हैं। मोह का मल अनेक आकारों जैसे-पत्नी, पुत्र, 

घन आदि के प्रति अनुरक्ति में व्यक्त होता है । 

केवल आध्यात्मिक ही अनाध्यात्मिक का व्याघात कर सकता है। दो 
आध्यात्मिक अथवा अन।ध्यात्मिक सत्ताएँ परस्पर व्याघात नहीं कर सकती। एक 
आत्मा दूसरी आत्मा की व्याघाती नहीं हो सकती । 





५ कि चंतदन्यथा ज्ञानम्‌ न सम्यग्‌ ज्ञानवाधकम्‌ “चतुर्थ पटल 
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यदि मलों का आत्माग्रों से समागम अ्नादि माना जाय तब वे किस प्रकार 
आत्मा के रूप का आवरण करेंगे, तथा इस आवरण का रूप क्या होगा ? यह नहीं 
कहा जा सकता कि इस आवरण का श्र, जो पहले से ही प्रकाशित है, उसको ढकना 
है, क्योंकि तब प्रकाश रूय सत्ता के प्रकाशन की दु्बंबिता का श्र्थ इसका नप्ट करना 
होगा । इसका उत्तर है कि मलों द्वारा चित्त शक्ति का आवरण नहीं हो सकता। 
मल केवल उसका कार्य रोक सकते हैं । 

शक्ति की परिभाषा प्रव्यवहित अनुभूति तथा क्रिया के रूप में की है। यदि ऐसा 
है तब शक्ति ज्ञेय वस्तुओं से सम्बन्धित है । तब बस्तुएँ किम प्रकार शक्ति से भिन्‍न 
हो सकती हैं ? उत्तर में यह कहा गया है कि अनुभूति ज्ञान तथा क्रिया (दृक क्रिया) 
श्र्थात्‌ शक्ति हक तथा क्रिया के रूप में संयुक्त रहती है। वे एक में अविभाज्य 
सम्बन्धित हैं, तथा यह हमारे विचारने के लिए हैं कि हम उन्हें हक तथा किया में 
विभाजित समझें ! १ विश्वेप वस्तुग्रों का निर्देश करने वाले सभी शब्द दूसरों के लिए 
हैं तथा मल के आवरण में हैं। मल के दमन से, शक्ति इन्द्रिय पदार्थों की ओर से 
विमुख हो जाती है। इस प्रकार मल चि७च्छक्ति के विरुद्ध कार्य करता है जिससे 
मल, आत्मा के सर्व-ज्ञाता स्वरूप को दुवोध कर देते हैं । 


पाँचवे अध्याय में आगम भिन्न प्रकार के पाशों की व्याख्या करते हैं । यह पाश- 
कला, अविद्या, राग, काल तथा निर्यात हैं । यह पाँच तत्व माया से प्रद्धत्त माने जाते 
हैं। चेतना स्वय इन कलाश्ं द्वारा दर्शाती है। चेतना, अनुभुति ज्ञान तथा कार्य 
बक्ति दोनों से सम्बन्धित है। आत्मा की चेतना को कलाएँ केवल श्रांशिक रूप में ही 
प्रतिविम्बिन करती हैं। यह प्रतिविम्ब व्यक्ति के कर्मो के अनुरूप कार्यान्वित 
होता है । 
न्ञान शक्ति की क्रिया तथा ज्ञेय पदार्थों के कारण समग्र अनुभव होते हैं। 
विशिष्ट रूप में यह ग्राहक अथवा ग्राह्म६ कहलाता है। चेतना से समागम के द्वारा 
कलाएँ वस्तुओं को समभने का कार्य करती प्रतीत होती हैं। कला से विद्या आती 
हैं। कला काल तथा दिक्‌ के रूप में अनुभव के आधार की पूर्ति करती है। तत्पदचात्‌ 
बुद्धि के अन्य तत्व भी विकसित होते हैं तथा हमें बुद्धि का प्रत्यय निदिचत निर्णय के 
रूप मे मिलता है। इस प्रकार भिन्न तत्व जैसे कि अहंकार अथवा अभिमान अ्रांदि 
उत्पन्न होते है। चेतना के अतिरिक्त, जो उन्हें उत्पन्न करती हैं, वे स्वयं में चेतन 
नहीं होगे। 
_ अपनी वासनाओं के अनुरूप बुद्धि अपने पृथक्‌ आकारों में अ्रभिव्यक्त होती है। 
उनका पुर्ण गाता मूल ग्रन्थों में दी गई है परन्तु हम उन्हें छोड़ दंगे क्योंकि वे 
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दाशंनिक महत्व के नहीं हैं। किन्तु उनमें विभिन्न सहज प्रद्धत्तियों तथा अ्रांतियों का 
समावेश है जिनकी गणना सांख्य तथा अन्य स्थानों में की गई है । 


कठिनाई यह है कि बुद्धि तथा श्रहंकार एक ही क्षेत्र की पूत्ति करते प्रतीत होते 
हैं। तब वुद्धि को अहंकार से भिन्नता किस प्रकार सम्भव होगी ? इसका उत्तर यह 
है कि जब कोई वस्तु निश्चित इस या उस रूप में ज्ञात होती है तव वह बुद्धि की 
अवस्था है। परन्तु अहंकार की श्रवस्था में हम ज्ञाता के रूप में व्यवहार करते प्रतीत 
होते हैं तथा हमारे दृष्टिकोण में आने वाली सभी वस्तुओं को हमारे ज्ञान के अंश का 
नाम दे दिया जाता है। ऐसी कोई विधि नहीं हैं जिससे एक जीव के श्रभिमान का 
अम दूसरे के अभिमान से हो सके । इस प्रकार उनका साक्षात्कार एक दूसरे से भिन्न 
रूप में होता है ।* 


आगम तीन प्रकार की सुप्टि तथा तीन प्रकार के अहंकार से प्रदत्त सात्विक, 
राजस्‌ , तामस्‌ के रूप में वणित करता है तथा ज्ञानेन्द्रिय, कर्मेन्द्रिय, तन्मात्र तथा 
मनस्‌ की उत्पत्ति का वर्णान करता है जबकि वस्तुश्रों का इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्षीकरण 
होता है तथा इस या उस झप में उनका मूल्य आन्तरिक क्रिया द्वारा निर्धारित होता 
है, जिससे कि लाल नीले से विभिन्न किया जा सक्रे, उस आन्तरिक क्रिया को मनस्‌ 

हते हैं ।* 

जब हम किसी जानवर को विशेेप गुणों सहित देखते हैं तव हम शब्द के प्रयोग 
का विस्तार समान गुण वाले जानवर के निर्देश के लिए कर सकते हैं। जिस आस्तरिक 
क्रिया द्वारा यह होता है उसे मनस्‌ कहते हैं । 


आगम ज्ञानेन्द्रियों का, विशेष रूप से नेत्र की इन्द्रिय का, विस्तृत वर्सान देता है । 
केवल चेतना का सामीष्य क्रिया उत्पन्न नहीं कर सकता । इसकी उत्पत्ति केवल चेतना 
का इन्द्रियों से समागम होने पर हो हो सकती है । 

श्रागम वोद्ध घारणा की आलोचता करता है तथा मानता है कि शअर्थ-क्रिया- 
कारिता का बौद्ध सिद्धान्त तभी उचित हो सकता है जब सत्ताएँ क्षणिक न हों श्रपितु 
उनका काल-स्थायी अस्तित्व हो । 


गुणों के विपय में कहते हुए श्रागम उनका स्वतन्त्र रूप अस्वीकार कर देते हैं । 
केवल जबकि कुछ गुण संयुक्त अवस्था में रहते हैं तव उन्हें हम वास्तविक गुर 
कहते हैं । 
न मलिक शशि 


हि 


यद भिन्नमहंकृ त्स्याहे वदत्तो5्प्यहूं मतिः 

अन्यस्थामुपजायेत नात्मेकत्वं तत: स्थितम्‌ । -पष्ठ पटल 
चक्षुश्ा लोचितेह्यर्थे तमर्थ बुद्धिगोचरम्‌ । 

विदधातीह यद्विप्रास्तन्मन: परिपथ्यते । ः “पणष्ठ पटल 


दक्षिणी शव मत का साहित्य ] [ ३५ 
५ 

जिन वस्तुओं का झस्तित्व है उनके लिए यह आवश्यक नहीं कि वे सर्देव उत्पादक हों । 

कार्य की उत्पत्ति सहायक कारणों पर निर्भर हों सकती है। जल-पात्र धागों 

द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता परणस्तु धागे वस्त्र का टुकड़ा उत्पादन कर सकते हैं । 

इससे यह स्पष्ट होता है कि कार्य सदेव पहले से ही कारण में होता है । 


यह भी नहीं माना जा सकता कि हमारो मानसिक प्रवस्थाएँ बाह्य पदायों से 
एक-रूप हैं, क्योंकि तव पदार्थों के भ्रनुरूप हमारी ज्ञानात्मक अवस्थाओं की अनेकता का 
स्पष्टीकरण कठिन हो जायगा । हमारे लिए यह स्पष्ट करना संभव नहीं है कि किस 
प्रकार एक सत्ता कितने अधिक पृथक प्राकारों में परिवर्तित हो सकती है । यही मार्ग 
चचता है कि कुछ बाह्य पदार्थों को स्वीकार कर लें, जिनसे हमारी इन्द्रियों का सम्पको 
होता है। इन पदार्थों में तन्मात्रों के पिंड हैं। तन्मात्रों के पिंडों में तथा इनके द्वारा 
नए गुणा उदित होते हैं, जिन्हें हम भूतों का नाम देते हैं । तम्मान्रों तथा भूतों में यह 
भेद है कि प्रथम अधिक सूक्ष्म हैं तथा द्वितीय अधिक स्थुल हैं। यह विचार सांख्य के 
विचार से कुछ भिन्न है क्योंकि यहां पर भूतों को एक भिन्न तत्व नहीं माना है वरच्‌ 
केवल तम्मात्रों का एक पिंड माना है। आगमों ने इस विचार का, कि गुण निश्चित 
वस्तुगत सत्ताएँ हैं, वार-बार खंडन किया है। इनके अनुसार गुणों का पिंड ही हमारे 
ट्वारा स्वतंत्र सत्ता माना जाता है । 
तब आगम अविभाजित परमाणु के सिद्धान्त की आलोचना करते हैं। यह माना 
जाता है कि अविभाजित परमाणुओं के पाइव नहीं हो सकते जिनमें अन्य परमाणु 
संयोजित हो सकें । प्रइन यह उठता है कि तन्मात्र अमूत्त हैं इसलिए वे स्वयं समग्र 
आकारों का कारण नहीं हो सकते । श्रतः आाकार-पूर्ण संसार हमें कारण के रूप में 
किसी भौतिक पदार्थ के अनुमान की ओर ले जाता है। इसका उत्तर शिव यह देते हैं 
कि प्रकृति को आकार से सम्पन्न तथा रहित भी माना जा सकता है ।'* 


पुत्;, शिव प्रश्नों के उत्तर में कहते हैं कि जिन वस्तुओं का आकार है उनके 
पास कारण के रूप में आकार-सम्पन्न सत्ताएँ भ्रवश्य होनी चाहिएं । अतः यह अनुमान 
किया जा सकता है कि परमाणु संसार के कारण हैं। उस स्थिति में कोई यह 
अस्वीकार नहीं कर सकता कि परमाणु श्राकार-रहित हैं। इस विपय में पुनः तक 
करते हुए शिव कहते हैं कि परमाणु अनेक हैं तथा उनके अनेक भाग हैं। इस कारण 
वे उसी प्रकार के हैं जैसेकि अन्य कार्य, जैसे जल, पात्र श्रादि । इस प्रकार संसार का 
कारण कुछ ऐसी वस्तु को मानना होगा जो झ्राकार-रहित हो । समग्र कार्य अनित्य 
हैं, आश्वित हैं, उनके भाग हैं, एवं श्रनेक हैं । अतः शव मानता है कि उनका कारण 





* मायातु परमा मूत्त नित्यानित्यस्थ कारणम, 
ऐकानिकविभागाघ्या वस्तुरूपा शिवात्मिदा । “पष्ठ पटल 
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भिन्न, स्वतस्त्र एवं श्रविभाज्य होना आवश्यक है । श्रतः वहु इस विचार को अस्वरीकार 
कर देता है कि परमाणु संसार के उपादान कारण हैं ।* स्थुल तत्व धीरे-बीरे पाँच 
यम्मात्रों से विकसित हो जाते हैं । 

श्रागम दस विचार का खंडन करता है कि श्राकाश केवल घून्यता है। यदि यह 
शूल्यता होता तब प्रभाव रूप होता। किस्तु श्रभाव सर्देव किसी भाव पदार्थ का होता 
है। भागम आकाश को किसी प्रकार का ब्रभाव माने जाने की सम्भावना का खंडन 
करता है। शब्द आकाश का एक विशेष गुण माना गया है । 

श्रागम वाहता है कि वह केवल चार प्रमाण स्वीकार करता है : प्रत्यक्ष, श्रनुमान, 
दब्द तथा श्र्थापत्ति । वास्तव में यह समग्र शंकाओं-रहित शुद्ध चेतना है जो प्रमाणों 
में अन्तनिहित सत्य का निर्मास करती है । जांका बुद्धि के दो ध्रूवों के वीच मन की 
दोलायमानता से उदित होती है । स्मृति उन पदार्थों की ओर संकेत करती है जिनका 
पहले अ्रनुभव हो चुका है । किसी ज्ञान को उचित प्रमाणता की अवस्था प्राप्त करने 
के लिए उसका स्मृतिरहित तथा शकारहित होना आ्रावश्यक है । 

शुद्ध चेतना ज्ञान में वास्तविक बैध भाग है। वुद्धि क्योंकि स्वयं मौतिक वस्तु 
है इसलिए वह ज्ञान के वैध तत्व की निर्माता नहीं मानी जा सकती । कलाग्रों के तथा 
उनके द्वारा शुद्ध चेतना वस्तुगत संसार के सम्पर्क में आती है । यह प्रत्मक्षीकरण 
निविकल्प तथा सविकल्प हो सकता है। तिविकल्प प्रत्यक्षीकरण बुद्धि में जाति 
प्रत्यम अथवा नामों की ओर सकेत नहीं होता है। निर्विकल्प प्रत्यक्षीकरण में विना 
नामी के संबोजन आदि के वस्तुएँ जैसी हैं उसी रूप में प्रत्यक्ष की जा सकती है। 

प्रत्यक्षीकरण दो प्रकार का होता है। (१) ऐन्द्रिय माध्यम (२) झरने न्द्रिय 
माध्यम से, जैसे योगी का प्रातिभ ज्ञान । इन्द्रियों के माध्यम से प्रत्यक्षीकरण क्रिया 
वस्तु भ्रथवा आत्मा के बीच का आवरण हटा देता है जिससे वस्तुओं का साक्षात 
प्रत्यक्षीकरण हो सके । प्रत्यक्षीकरण के रूप का स्पष्टीकरण करने के लिए आागम 
स्पष्टीकरण के लिए न्याय की संयुक्त समवाय की युक्ति इत्यादि का अनुसरण करते 


है। न्याय के समान यह पाँच प्रकार के नक-वाक्यों : प्रतिज्ञा, हेतु, हृष्टान्त उपनय 
तथा निममन सें विद्वास करता है। 


वातुलागर्मा 


अच्यर की टीका-सहित वातुलागर, मैसूर ओरियन्टल रिसचचे के वातुलागम के 
लगभग समझूप प्रतीत होता है, केवल इतना ही अन्तर है कि मैसूर के वातुलागम के 





* ततों न परमाणुनां हेतुत्वं युक्तिमिमंतम्‌ । 


>पष्ठ पटल 
श्रोरियण्टल रिसर्च इन्स्टोट्यूट, मैसूर । 


र्‌ 
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दसवां तथा प्रन्तिम श्रध्याग में अधिक पद्च हैं जिनमें भ्रन्य शव रिद्धान्तों की श्रपेक्षा 
वीर शव सिद्धान्त की श्रधिक प्रशंसा की गई है। परन्तु मौलिक आरम्भ लगभग 
सामान्य शव सिद्धान्त के समान है जैसाकि अघोर शिवाचार्य की टीका के राथ तत्व- 
प्रकाशिका में प्राप्त हो सकता है । प्रनुमान के श्राधार पर अन्तिम रात्ता के रूप में 
शिव के अस्तित्व का ग्रनुसन्धान करने की प्रद्धत्ति भी है जो शव मत की सिद्धान्त- 
प्रणालियों, जैसे मृगेन्द्राम श्रथवा लाकुलीप पाशुपत प्रणाली में मिल सकती है । 
वातुलागम का परिशिप्ट भाग वीर शौवों की लिंग धारणा के सिद्धान्त से परिचित 
कराता है परन्तु इसके विशेष दर्शन अथवा पट्स्थल से सम्बन्धित श्रन्य सिद्धान्तों के 
विषय में कुछ नहीं कहता । 


बातुल-तंत्रम्‌' 


शिव तत्व तीन प्रकार का है: (१) निष्कल (२) सकल तथा (३) निष्कल- 
सकल । शिव का दस प्रकार से भेद किया जा सकता है: (१) तत्व-भेद (२) वर्ण- 
भेद (३) चक्र-मेद (४) वर्ग-मेद (५) मंत्र-भेद (६) प्रशव (७) ब्रह्म-भेद 
(८) अंग-भेद (६) मंत्र-जात (१०) कील । यद्यपि पहले यह तीन श्रकार का 
कहा गया है तथापि इसके पुनः तीन आकार हैं (१) सुब्रह्मण्य शिव (२) सदाशिव 
(३) महेश । 


शिव निष्कल कहलाते हैं जबकि उनकी सब कलाएँ श्र्थातू, भाग श्रथवा अ्रवयव 
या क्रियाएँ उनके भीतर एक में केन्द्रित होती है। निष्कलत्व के रूप की पुनः परिभाषा 
में लेखक कहता है कि जब शुद्ध तथा अशुद्ध तत्व, जो अनुभव में सहायता देते हैं, एक 
साथ संकलित हो जाते हैं तथा मौलिक कारण में मिश्चित हो जाते हैं तथा विश्व का 
विकास करने वाली शक्तियों के अंकुरित कारण के रूप में रहते हैं तव निष्कल अवस्था 
होती है। टीकाकार इस विचार का समर्थन अनेक मूल ग्रन्थों के उद्धरणों द्वारा 
करता है। सकल-निष्कल वह है जिसमें व्यक्ति के कार्य युप्त भ्रवस्था में रहते हैं तथा 
जब सृष्टि का समय श्राता है वह अपने को संसार के निर्माण के लिए बिन्दु श्रवस्था 
में संयोजित कर लेता है। बिन्दु मायोपादान का प्रतिनिधित्व करती है जिससे शिव 
सृष्टि के हेतु अपने को संयोजित करते हैं ।' शिव के ये भिन्न मास सकल, निष्कल 
तथा सकल-निष्कल केवल शिव में भिन्न क्षण हैं तथा उनमें कोई वास्तविक रूपान्तर 
3 मी लडकी लकी ज लिन 


१ अद्यर पुस्तकालय हस्तलेख । 


+ महेशः सकल: विन्दु-मायोपादान-जनित-तनु-करणादिभिरात्मानं यदा शुद्धा-थुद्धभोगं 
प्रयच्छति तदा शिव-संगकः स एवं मगवान्‌ सकल इति उच्चते । 
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संकलित रचमाओ्ों से हम भिन्न श्राभमों की विपय-सूची के विपय में श्रधिक जान सकते 
हुँ । यह महत्वपूर्ण है क्योंकि इनमें से कुछ श्रागम एक हस्तलेख के रूप में भी कदाचित्‌ 
ही प्राप्त हैं । 


इन आ्रागमों की तिथि निश्चित रूप से स्थिर नहीं की जा सकती । यह प्रस्ताव 
दिया जा सकता है कि इनमें से सबसे प्राचीन दूसरी अ्रथवा तीसरी शताब्दी ईसवी में 
किसी समय लिखे गए थे तथा यह तेरहवीं तथा चौदहवीं शताव्दी तक प्रचलित रहे 
होंगे। श्रध्यात्मवादी तथा धामिक रसिद्धान्तों के अतिरिक्त उनमें योगाभ्यास विपयक 
आदेशों से सम्बन्धित भिन्न नाड़ियों के रूप सम्बन्धी विवरण भी हैं। प्रतिस्पर्धी 
विचारघाराश्रों जैसे वौद्ध, जैन तथा सांख्य से कुछ सामान्य वाद-विवाद भी हैं। परन्तु 
यह सब बहुत सामान्य हैं तथा इनका वस्तुतः प्रत्याख्यान हो सकता है| प्रभारामीमांसा 
सम्बन्धी विचारधारा में इनकी कोई वास्तविक सहायता नहीं है । हमारे पास एक ही 
प्रकार के अपरिवर्तनशील तत्व विज्ञान सम्बन्धी सिद्धान्त तथा एक ही प्रकार के तक हैं 
जो सृष्टी से स्रष्टा की स्वीकृति या कार्यकारण की स्वीकृति की ओर ले जाते हैं । 
अतः स्पष्ट रूप में प्रकृति के या कभी-कभी श्रणु के रूप में परिणत उपादान कारण, 
निमित्त कारण रूप ईश्वर से भिन्न है। परन्तु केवल शिव को अनन्त सत्ता मानने के 
शुद्ध एक सत्तावादी विचार को स्थिर रखने के लिए इस उपादान कारणा को प्रायः 
ईंदवर के समतुल्य शक्ति माना जा सकता है। कमी-कमी ईइवर के पाश की शक्ति 
हारा जीवों के कर्मों के अनुसार उनके सम्मुख सम्पूर्ण सृष्टि आभास के रूप में वशित 
है। माया अथवा कम से प्राप्त भिन्न अशुद्धियों द्वारा सब जीव दूपित हैं। ये श्रशुद्धियाँ, 
अन्त में जव शव दीक्षा ली जाती हैं तब, ईइवर के अनुग्रह द्वारा नष्ट कर दी जाती हैं । 


ये आगम भिन्न धामिक श्रस्‍्यासों तथा अनुशासन के विषय में आदेशों से तथा 
भिन्न प्रकार के नियम, कर्मकाण्ड, मंत्र, [मन्दिर के निर्माण के विषय में आदेश भ्रथवा 
भिन्न प्रकार की लिंग की स्थापना से परिपूर्णा है। किन्तु इन्हें शैव मत्त की प्रस्तुत 
व्याख्या में से पूर्ण रूप से हटाना होगा। यह देखना सुगम है कि श्रागर्मों का तथा- 
कथित शव दर्शन शैव घाभिक जीवन तथा अभ्यासों के समर्थन के लिए केवल तत्व- 
विज्ञान मूलक अवलम्ब मात्र है। जैसाकि हम मारिरक्क वाचकर कृत तिरुवाचक में 
देख सकते हैं, इनमें श्रधिकांशत: भक्तों को शिव को पूर्णतः: समपित होने तथा भक्ति के 
मादक उत्साह से पूर्ण नितान्त नैतिक जीवन व्यतीत करने की प्रेरणा मिलती है। इनमें 
भगवान शिव को जीवन के सम्पूर्ण समपंणा की प्रेरणा दी गई है । 


वीर शव मत ] [ ४१ 


कुछ अन्य विस्तृत वर्णन दिए हैं जो प्रस्तुत लेखक को बसव पुराण में नहीं मिल सके 
(जिसे स्वयं भंडारकर ने मूल माना है) ।* 


बसव पुराण श्रीपति पंडित के बाद के काल में लिखा गया था। यह कहा जाता 
है कि एक समय नारद ने शिव को सूचना दी कि जब अन्य धर्म सफल हो रहे हैं तब, 
कुछ अश्रपवादों को छोड़कर, ब्राह्मणों में शव पंथ की समाप्ति हो रही है श्रतः अन्य 
जातियों में भी इसका ह्ास हो रहा है। तब शिव ने ननन्‍्दी से वीर शैव पंथ को 
वर्णाक्षम आचार के अनुरूप लाने के लिए उन्हें अबतरित होने को कहा । यदि इस 
कथन का कुछ महत्व है तब यह स्वीकार करना होगा कि श्रीपति पंडित के उत्तरकाल 
में भी वीर शैव पंथ को कर्माटक प्रदेश में कोई महत्ता प्राप्त नहीं थी। इससे यह भी 
विदित होता है कि वीर शैव पंथ का उद्देश्य हिन्दू प्रणाली की जातियों तथा जाति-धर्मो 
के विरुद्ध उपदेश देना नहीं था। यह माना जाता है कि बसव ने जाति तथा जाति- 
प्रथाओं तथा कुछ भ्रन्‍्य हिन्दू रीतियों को हटाने के लिए समाज-सुधार प्रारम्भ किए । 
किन्तु इसे प्रमाणित नहीं किया जा सकता, क्योंकि अनेक वीर शेव रचनाओं में हम 
हिन्दू जाति-प्रथा के प्रति भक्ति पाते हैं। शिव के उन अनुयायियों में जो वसव के 
साथ, अवदय ही अ्रातृभाव के निर्माण करने की प्रद्धत्ति मिलती है, क्योंकि वह 
राजनैतिक तथा आशिक दोनों ही रूपों में शिव के अनुयायियों का संरक्षक था। 
वसव पुराण यह भी कहता है कि वसव को आ्राठ वर्ष की प्रायु में ब्राह्मणों की अनिवार्य 
दीक्षा की प्रथा के अनुसार यज्ञोपवीत संस्कार के लिए पंडितों की मंडली में ले जाया 
गया था। किन्तु बसव ने उस अल्प आयु में भी दीक्षा के संस्कार का इस आझाधार 
पर विरोध किया- कि यज्ञोपवीत न आत्मा को और न दरीर को शुद्ध कर सकता है 
तथा पौराशिक वर्णानों में ऐसे अनेक दृष्टान्त हैं जिनमें महानु यशवान सत्तों ने 
यज्ञोपवीत नहीं लिया । हमें वसव का ऐसा कोई भी वर्णत नहीं मिलता है जिसमें 
उन्होंने हिन्दू प्रथान्रों अथवा विधियों अथवा ब्राह्मण मत के विरुद्ध धर्मयुद्ध का उपदेश 
दिया हो । 


वसव के अपने लेख कबन्नड़ भाषा में उक्तियों अ्रथवा ध्यान के निष्कर्पों के रूप हैं, 
जेसाकि सामान्य रूप से शव मत, वैष्णव मत आदि के अन्य पन्‍थों के भक्तों में पाया 
जाता है। प्रस्तुत लेखक को इनमें से चहुत से कथनों का अंग्रेजी अनुवाद पढ़ने का 
अवसर मिला है। इस आधार पर यह कहा जा सकता है उन्तमें भगवान शिव के 
प्रति आनन्द पूर्ण उत्साह है जो वबसव के सम्मुख भगवान कुडल संगम के रूप में प्रकट 
हुए। ये उक्तियाँ शिव का महाप्रभु के रूप में उल्लेख करती हैं तथा स्वयं बसव को 


" देखिए मंडारकर कृत वेष्णवमत तथा शैवमत, पृ० १३२ । 


* वर्णाचारानुरोधेन शैवाचरण प्रवर्तंय । -वसव-पुराण, गश्र० ३, प्रृ० ३२ । 


४२ ॥ [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


उनके सेवक अ्रथवा दास के रूप में निरूपित करती हैं । यहाँ-वहाँ उनमें कुछ जीवन- 
चरित्र सम्बन्धी संकेत मिलते हैं जिनका पुनः निर्माण तत्कालीन प्रमाण की सहायता के 
अतिरिक्त नहीं हो सकता । जो कुछ धसव के कथनों से श्रनुमान किया जा सकता है 
उसके आधार पर वसव द्वारा वीर शव विचार का संस्थापित अथवा क्रमवद्ध निश्चित 
वर्णन देना सम्भव नहीं है । वसव पुराण के श्रनुतार लिंग धारण की प्रथा वसव से 
पूर्व ही प्रचलित प्रतीत होती है। बसव पड्स्थल सिद्धान्त के विपय में स्वयं कुछ नहीं 
कहते तथा यह दो अनिवाय रूप से श्रावश्यक विपय हैं, जिनसे कि इसे इसकी दार्शनिक 
विशेषता के अतिरिक्त गैवमत के ग्रन्य पंथों से स्पष्ट रूप में पुथक्‌ किया जा सकता है। 
इस पर भी वसव ऐसी कोई निश्चित विचारप्रणाली सूचित करते प्रतीत नहीं होते जिसे 
उत्तरकालीन वीर शैव लेखकों के विचारों द्वारा शेप पूत्ति श्रथवा पुरंचना किए बिता 
ऋ्रमवद्ध किया जा सके । यद्यपि वीर शैव दर्शन का मुख्य भाग ईसा काल की प्रथम 
शताब्दियों में प्राप्त किया जा सकता है तथा यद्यपि हम छठी शताब्दी ईसवी की सुत- 
संहिता जैसी रचनाओरों में प्रचलित पाते हैं तथापि हम यह नहीं जानते कि किस प्रकार 
इस विचार धारा को 'वीर शैव' नाम दिया गया। 


वसव तथा श्रीपति के कालों के मध्य में किसी समय रेवणाचाय्य द्वारा लिखी गयी 
सिद्धान्त शिखामणि रचता में हम 'वीर शैव' नाम को स्थल सिद्धान्त से संबंधित पाते हैं 
तथा सम्मवतः प्राप्त साहित्य में यही इस झब्द का सबसे प्राचीन प्रयोग है। सिद्धान्त 
शखामरि में वसव के विपय में उल्लेख है तथा स्वयं इस पुस्तक का उल्लेख श्रीपति ने 
किया है। इससे यह ज्ञात होता है कि यह पुस्तक वसव तथा श्रीपति के कालों के 
भध्य में लिखी गई होगी । सिद्धान्त शिखामणि में “वीर” शब्द की बहुत रोचक 
व्याख्या इसकी व्युत्पत्ति दी गयी है, उसके अनुसार “बि” अर्थात्‌ ब्रह्म से अभेद का ज्ञान, 
तथा “र” श्रर्थात्‌ ऐसे ज्ञान से जनित आनन्द से है। यदि इसे उचित भी मान लें तब 
भी ऐसी शब्द-व्युत्पत्ति “वीर” नहीं “विर” बनेगा । “विद्या” का “वि” किस प्रकार 
दीर्घ “वी” हो जायगा, इसकी कोई व्याख्या नहीं दी है। ग्रतः मेरे लि ए यह स्वीकार 
करना कठिन है कि यह शब्द-व्युत्पत्ति विषयक व्यास्या “वीर” शब्द के “वीर शैव” में 
प्रयोग का समर्थन करती है। इसके अतिरिक्त वेदान्ती विचारधारा की अनेक पद्धतियां 
इस व्याख्या के अनुसार वीर कहला सकती हैं क्योंकि श्रवेक प्रकार के वेदान्त सच्चे 
तादात्म्य ज्ञान से सुख तथा आनन्द क्वा अनुभव करेंगे। अतः “वीर” दाबद कोई 
विज्येप चिह्न नहीं है जिससे हम वीर शौवों को श्रन्प धर्मों के श्रतुया यियों से विभिन्न कर 
सके | श्रनेक आगमानुवायी शैव भी जीवों की वहा अ्रथवा शिव से अ्मित्नता में 
विश्वास करेंगे । श्रत्ः मैं यह प्रस्ताव करने का साहस करूँगा कि वीर शव अपने 


मत के अनुमोदन में ब्राक्रमणात्मक श्रथवा सुरक्षा की वीर प्रह्त्ति के कारण बीर 
कहलाते थे । 


वीर बेव सत | [ ४३ 


शैव संदर्भ में हमारे पास कम से कम दो घामिक दृष्टात्त हैं। जैसेकि एक चोल 
राजा कोलुतंग प्रथम ने रामानुज के दो शिष्य, महापूर्ण तथा कुरेश के नेत्र निकलवा 
दिए थे क्योंकि उन्होंने शव मत में धर्म-परिवर्तत करना श्रस्वीकार कर दिया था। 
इसी प्रकार की कथा बसव के जीवन में भी आती है जहाँ उनके दो शिष्यों के नेत्र 
विज्जल ने निकलवा दिए थे तथा स्वयं विज्जल का वध वसव के अचुयायियों ने किया 
था। ये केवल कुछ ही दृष्टान्त हैं जहाँ धर्म के प्रचार अथवा धामिक प्रतिहिसा के 
लिए अहिंसा का आश्रय लिया गया था। मैं समभता हूँ कि कुछ शैवों की भगड़ालु 
प्रदधति ने, जिन्होंने जाति-नियम तथा प्रथाएँ अ्स्वीकार की तथा जो शैव मत के उत्साही 
अनुयायी थे, उनको वीर शव का नाम दिलाया । सिद्धान्त शिखामरि भी बसव के 
उस विचार का उल्लेख करती है जो शिव की निनन्‍्दा करते हैं उनका वध हो जाना 
चाहिए।" धर्म के लिए ऐसी भझंगड़ालू प्रद्धत्ति कदाचित्‌ ही अ्रन्य धर्मों तथा धाभिक 
पंथों में पाई. जाती है । उपरोक्त संदर्भ में सिद्धान्त शिखामणि नवें अध्याय में इंगित 
करती है” कि यद्यपि वीर शवों को स्थावर लिंग की मेंट से भाग लेने का निपेध है 
तथापि यदि इस चिह्न को नष्ट होने का अथवा वाधा का भय हो तब हिसात्मक 
आकमणों को रोकने के लिए एक वीर शव को अपने जीवन को भी संकट में डाल 
देना चाहिए । 


हमारे ऊपर के परामर्श से यह जानने में वहुत सहायता नहीं मिलती .कि बेर 
शैव दर्शन में श्रथवा पड्स्थल तथा लिग-धारण की क्रियाविधि में वसव का क्या योगदान 
रहा है। उन्होंने विभिन्न प्रकार के शैवों को, जो उनके सम्पर्क में आए, धार्मिक 
उत्साह द्वारा अथवा अपनी आश्थिक तथा अन्य प्रकार के संरक्षण के कारण बहुत श्रधिक 
भावात्मक उत्साह की प्रेरणा दी होगी । वसव पुराण से ऐसा प्रतीत होता है कि श्षिव 
के भक्तों को उन्होंने जो आर्थिक सहायता दी वह अविवेकपुर्ण थी। उनका धन सब 
शवों पर वर्षा की बौछार के समान वरसता था । सम्भवतः इसी ने उन्हें तत्कालीन 
शवों का सबसे श्रधिक वक्तिशाली संरक्षक बना दिया तथा उनमें से चुने हुभ्नों से उसने 


एक विद्वात्‌ सभा की स्थापना की जहाँ धार्मिक समस्याओं पर सजीव वाद-विवाद होते 
थे। इन सभाझ्रों की अ्रध्यक्षता वह स्वयं करता था । 





) अथ वीर भद्राचर-वसवेश्वरचारं सूचन्भक्ता-चा रभेदंद प्रतिपादयति- 


'शिवनिन्दा-करंटष्टवा घातयेदथवा शपेत्‌, 
स्थान वा तत्‌ परित्यज्य गच्छेद्यदि श्रक्षमों मवेत्‌ 
(सिद्धान्त-शिखामरि -अध्याय € पर पद्च २६) । 
इस संदर्भ में पुनः यह कहा गया है : ह॒ 
ननु प्राखत्यागे दुर्मरणं कि न स्यात्‌, 
शिवार्थ मुक्त जीवइ्सच्छिव-सायुज्यं आप्नुयातु ॥ 


४४ | [भारतीय दर्शन का इतिहास 


प्रस्तुत लेखक का श्रभुमान यह है कि वीर शव विचार का मुख्य भाग उपनिपदों 
के समान प्राचीन है तथा यह पर्याप्त व्यवस्थित रूप में कालिदास की कतियों में भी 
परोक्षतः व्यक्त हुआ है, जो कि ईसा संवत्‌ की ग्रारंभिक शताब्दियों में हुए ।* ऐसा प्रतीत 
होता है कि स्कंद पुराण का एक भाग सूत संहिता ऐसे दर्शन की थिक्षा देती है जिसकी 
उसी प्रकार की व्याख्या की जा सकती है जैसीकि श्रीपत्ति द्वारा प्रतिपादित वीर शव 
दर्शन की है, यद्यपि टीकाकार शंकर के दर्शन के अनुरूप उसकी व्याख्या करते हैं। 
सूत संहिता ने आागम साहित्य को, जैसे कामिक श्रादि को, उच्च स्थाव दिया है जिससे 
ज्ञात होता है कि इसका श्रागमी शव मत से निकट संबंध था ।* 


परन्तु यह कहना कठिन है कि किस समय वीर शैव पंथ की स्थापना हुई तथा 
कब इसको यह विशेष उपाधि मिली । वीर शेवमत अपने दर्शन तथा स्थल-सिद्धान्त 
में, तथा विशेष प्रकार के लिग-धारण की कुछ अ्रन्य घामिक क्रियात्रों में आगमी शव 
मत तथा पाशुपत मत से भिन्न है। यह्‌ दुर्भाग्य की बात है कि वीर शवमत का सबसे 
पहला उल्लेख सिद्धात्त शिखामरिं में मिलता है जो कि संभवतः तेरहवीं शताब्दी की 
रचना है। “वीर शव गुरु परम्परा” नामक एक लघु पांडुलिपि में निम्नलिखित 
शिक्षकों के नाम प्राथमिकता-क्रम में इस प्रकार दिए गए हैं : (१) विश्वैश्वर गृह 
(२) एकोराम (३) वीरेश्वराष्य (४) वीर भद्र (५) विरणाराष्य (६) मणिका- 
राध्य (७) वच्चय्याराध्य (८५) वीर माल्लेश्वराराष्य (६) देशिकाराध्य (१०) 
हुपभ (११) प्रक्षक (१२) मुख लिगेशवर । वीर शैवागम * के झ्ाठवें पटल में यह 
कहा है कि चार पीढठों प्रथात्‌ योग पीठ, महापीठ, ज्ञानपीठ तथा सोमपीठ में चार 
शिक्षक थे जो वरिष्ठता में भिन्न थे । ये थे-रेवण, मरूल, वामदेव* तथा पंडितारध्य । 
ये नाम पौराणिक स्वरूप के हैं क्योंकि कहा गया है कि इनका उल्लेख वेदों में भी हुआ 
है। किन्तु उपरोक्त जिन नामों को हमसे वीर दैव ग्रुरु परम्परा-से उद्घृत किया 
है, वे शिक्षकों की एक अनुक्रमात्मक सूची का निर्माण करते हैं जो पांडुलिपि के लेखक 
के काल तक आती हैं ।£ शिक्षकों की झनुक्रमात्मक सूची के श्रध्ययन से यह ज्ञात 
होता है कि सिद्धान्त शिखामणि में उल्लिखित वीरभद्र के अ्रतिरिक्त, उन शिक्षकों के 


देखिए लेखक की संस्कृत साहित्य का इतिहास भाग १, पृ० ७२ । 

सूत-संहिता, यज्ञ-वेमव-जंड, अ्रष्याय २२ पद्म २व३। अ्रव्याय २०, पद्य २२, 
अध्याय ३६, पद्म २३ भी देखिए । 

3 भद्रास-पांडुलिपि । 

४ एक अन्य पाठ रामदेव है (आठवां तथा नवां पटल) । 


£ अस्मादाचार्य-पयेन्त वन्दे गुरु-परम्पराम्‌ (मद्रास-पांडुलिपि) । 


वीर हव मत |] [ ४५ 


विपय में संकेत भ्रथवा उनके लिखे किसी शास्त्र द्वारा, हम कुछ भी नहीं जान सकते ।* 
हम यह नहीं कह सकते कि वीरभद्र सिद्धान्त शिखामरि के लेखकों से कितने पूर्व हुए । 
परन्तु क्योंकि वीरभद्र का उल्लेख एक ही संदर्भ में बसव के साथ किया गया है, हम 
यह अनुमान कर सकते हैं कि यह वीरभद्र बसव से बहुत पहले का नहीं हो सकता । 
अतः यदि हय निस्संदिग्ध रूप से यह झनुमान कर सकते हैं कि वीरमद्र बारहवीं शताब्दी 
में किसी समय वर्तमान था तब हमें केवल वीरभद्र से पूर्व के तीन श्राचार्यों के समय की 
गणना करनी है। गणना की साधारण विधियों के श्रनुसार तीन आ्ाचार्यों का 
शिक्षण काल हम सी वर्ष रख सकते हैं। इसका अर्थ होगा कि वीर शैवमत पंथ के 
रूप में ग्यारहवीं शताब्दी में आरम्भ हुआ । यह सम्भव है कि इन शिक्षकों ने द्रविड़ 
भाषा में लिखा अथवा उपदेश दिया हो जिसे उन व्यक्तियों ने ही समा होगा जिनके 
मध्य उन्होंने उपदेश दिया होगा । इससे यह स्पष्ट हो जाता है, कि क्‍यों कई संस्कृत 
पुस्तकें उनके ह्वरा लिखी गई प्राप्त नहीं हैं। सम्मवतः बसव श्रत्यधिक बुद्धिमान एवं 
भावात्मक विचारक था जिसने अपने उद्गार कन्नड़ भाषा में व्यक्त किए । 


परन्तु वीर शैव आचार्यों की अनुक्रमात्मक सूची हमारी की व्याख्या के विपय 

में श्रव भी बहुत कुछ कहना शेप है। यह शिक्षकों की उन प्रन्य परंपराओं के विषय 
में कुछ भी व्याख्या नहीं. करती जिनके विषय में हम इधर-उधर किवदन्तियों के रूप में 
सुनते हैं; जैसे अ्रगस्त्य को शव मत के प्रथम संस्थापक के रूप में सुनते हैं। हम यह 
भी देखते हैं कि प्राचीनकाल में किसी समय किसी रेखुकाचार्य ने अन्य वीर शैव 
रचताश्नों के विचारों पर आधारित रेणुक सिद्ध तथा अगस्त्य के पौराणिक संवाद का 
श्रभिप्राय देते हुए सिद्धान्तशिरोमरिंग नामक रचना लिखी । रेणुकसिद्ध रेवण सिद्ध भी 
कहलाता था तथा यह अनुमान किया जाता है कि कलि-काल के आरम्म में उन्होंने 
अ्रगस्त्य को वीर शैव शास्त्र का स्पष्टीकरण किया । वाद में हमें एक सिद्ध रामेश्वर 
मिलता है जो वीर शव के सिद्धान्त में निष्णात था, उसकी विचारधारा में हमें शिव- 
योगीदवर नामक व्यक्ति मिलता है, जिसने परम्परागत रेखुक तथा अमस्त्य के संवाद 
का अनुमानित तात्पर्य अन्य प्रासंगिक साहित्य की शिक्षाओ्रों द्वारा शेप पूर्ति करते हुए 
हमें दिया | सिद्ध रामेइवर के परिवार में एक महान्‌ शिक्षक मुद्ददेव ने जन्म लिया था। 
उसके एक सिद्धनाथ नामक पुत्र था जिसने 'शिव सिद्धान्त निर्णय/ नामक रचना में 
श्रागमों का अभिप्राय लिखा । तत्कालीन अन्य आचार्य उन्हें वीर शैव आचार्यों में से 
अत्यन्त मुख्य मानते थे (वीर शैव शिखारत्न) तथा रेणुकाचायं ने, जो अपने को बझिव 

योगिनी भी कहते थे, सिद्धान्त शिखामरि रचना लिखी । इस प्रकार हम देखते हैं 

कि रेणुकाचार्य से पूर्व उन वीर शव आचार्यो की एक लम्बी सूची थी जो सम्भवतः 

ततेरहवीं शताब्दी में वर्तमान थे। यदि हम इसको न भी मानें तब मी सिद्धान्त 





$ सिद्धान्त-शिखामशि | श्रध्याय ६, उत्तीसवें पद्म की श्रवतरणिका । 


४६ ] [ भारतीय दर्शन,का इतिहास 


शिखामणि के लेखक रेणुकाचार्य कहते हैं कि उन्होंने यह रचना कामिकाग्रम से वातु- 
लाग्म तक के हीव तंत्रों तथा पुराणों से निर्देशन लेते हुए शिव के स्वरूप का 
स्पष्टीकरण करने के लिए लिखी । पुनः, वे कहते हैं कि शिव-तंत्रों में वीर शैव तंत्र 
श्रन्तिम है श्रतः यह सबका सार है ।* 


परल्तु सिद्धान्त-शिखामणि में व्यास्या किए गए वीर दौव दर्शन का वास्तविक 

सार क्या है ? यह कहा जाता है कि ब्रह्म सत्‌ आनन्द तथा चित्‌ का तादात्म्य है तथा 
आकार एवं भेद-रहित है। यह असीम है तथा सब प्रकार के ज्ञानों से परे है । 
यह स्वयं प्रकाश है तथा ज्ञान, वासना एवं शक्ति के अवरोध से सर्वथा रहित है। 
उसमें ही हमारी इन्द्रियों से श्रज्ञात सम्भावित रूप में चित्‌ तथा अभ्रचित्‌ संसार रहता है 
तथा उसी से सम्पूर्ण संसार बिना किसी निमित्त क्रिया के अ्रपत्ती अभिव्यक्ति अ्रथवा 
प्रकाशन करता है। इसका अर्थ है कि जब ईइवर की इच्छा होती है तब वह अपने 
स्वयं के अचत्द से अपने को विस्तृत करता है जिससे संसार प्रकट होता है जिस भ्रकार 
ठोस मक्खन अपने को विस्तृत कर तरल अवस्था में कर लेता है। शिव के गुण 
अप्राकृत हैं। सत्‌, चित्‌ तथा आनन्द का स्वरूप शक्ति है। किन्तु यह आश्चर्यजनक 
है कि इसमें पूरराद्दितवादी तथा निरवयक्तिक दृष्टिकोण के साथ-साथ यह अवधारणा भी 
है कि भगवान शिव में संकल्प शक्ति है जिससे वे संसार की सृष्टि व संहार करते 
हैं। जैसा कि हमें श्रागे देखने का ग्रवसर मिलेगा, पड़स्थल का सम्पूर्ण सिद्धात्त जो 
. कि वीर शैव विचारधारा का सारभूत है, इस वात पर बल देता है कि प्रत्येक व्यक्ति 
को अपने तथा संसार को ईदव्वर में स्थित एवं उससे अभिन्न समझना चाहिए। 
अवश्य ही ऐसे अनेक शब्द हैं जो एक प्रकार का भेदाभेद विचार सूचित करते हैं परन्तु 
यह भेदाभेद अथवा एकता में भेद, ढक्ष, उसके पुष्प तथा फलों में भेदाभेद के प्रकार का 
नही है क्योंकि ऐसा विचार शिव के स्वरूप में रूपान्तरण श्रथवा परिवर्तन प्रस्तावित 
करेगा। भेदाभेद की व्याख्या उस विचार से करनी होगी जिसमें सर्वात्िशायी ईश्वर 


उन पदाथों के आकार में भी प्रतोतत होता है जिनका हम प्रत्यक्षोकरण करते हैं तथा 
जो हमारे अपने स्वरूप जैसा है । 


“सिद्धान्त शिखामशि” आगमों पर झ्राधारित थी। भ्रत: उसका दार्शनिक हृष्टि- 
कोरा अस्थिर स्वभाव का था जैसा हम विभिन्न आगमों में पाते हैं। जैसे कि सिद्धान्त 
शिखामणि के ब्रध्याय ५ पद्म ३४ में यह कहा गया है कि ब्रह्म रूप तथा गुण-रहित है 
परल्तु अविद्या से अपने अनादि सम्बन्ध के कारण यह जीवों के रूप में प्रकट होता है । 
इस अर्थ में जीव ईइवर का केवल एक अंश है । किन्तु अन्यत्र इसी में लिखा है कि 
ईइवर समस्त जीवित प्राणियों का प्रेरक तथा नियंता है। दूसरे इलोक में कहा गया 





) सिद्धान्त शिखाम रि, अध्याय १ पद्य ३१-२। 


वीर शव मत ] [ ४७ 


है कि ब्रह्म एक ही समय में ईश्वर तथा प्राशियों की आत्मा दोनों है। शुद्ध शिव में 
सत्व, रजस्‌, तमस्‌ कोई शुरा नहीं है ।' किन्तु पुनः, इसमें वेदान्त के इस विचार की श्रोर 
भुकता है कि जीव, संसार के पदार्थ तथा परम नियंता ईश्वर शुद्ध चेतन्य अथवा ब्रह्म 
पर केवल श्ध्यास हैं ।' सिद्धान्त शिखामणि “अविद्या' तथा 'माया' का वही रूप 
स्वीकार करती है जो शंकर के अनुयाधियों ने किया । अविद्या से सम्बन्ध के कारण 
ही भिन्न प्रकार के जीव हैं तथा माया से प्रम्वन्ध के कारण ब्रह्म सर्वज्ष तथा सवशक्ति- 
मान प्रतीत होता है। अविद्या के कारण जीव ब्रह्म से अपनी अ्रभिन्नता का साक्षात्कार 
नहीं कर सकता तथा जन्म एवं पुनर्जन्म के चक्र में से होकर निकलता है। 


एक और विपय ध्यान देने योग्य है। पंतजलि के योग सूत्र में यह कहा गया है 
कि हमारे जाति, झ्रायु और भोग का स्वरूप हमारे कर्म द्वारा निश्चित होता है, तथा 
कर्म-विपाक का तियम रहस्यमय है । परल्तु कर्म के फल स्वतः ही होते हैं। पाशुपतों 
तथा नैयायिकों ने इस विचार का केवल रूपान्तर किया है, जो उन्हीं के समाज के हैं । 
यह ध्यान देना रोचक है कि सिद्धान्त शिखामणि ने इस विचार का अनुकरण पाशुपतों 
से किया है जो यह मानते हैं कि कमं-विभाजन का प्रवत्ध तथा नियंत्रण ईइवर द्वारा 
होता है। अतः "सिद्धान्त शिखामरिण” हमारे सम्मुख सारसंग्रही विचार रखती हुई 
प्रतीत होती है जो अस्थिर है-तथा अभी तक निर्माण की अवस्था में है। इससे ग्रन्थ- 
कार द्वारा उन विचार-तथ्यों के अ्रव्यवस्थित संकलन का स्पष्टीकरण होता है जो 
पाशुपत्त सिद्धान्त, परिवतंनशील झागम सिद्धान्त, सांख्य के प्रभाव तथा अन्त में शंकर 
के अनुयायियों में वेदान्त से प्राप्त किए हैं। इस कारण तेरहवीं शताव्दी में वसव के 
संमय में हम दाशनिक प्रणाली के रूप में विशेप रूप के क्रमवद्ध वीर शव दर्शन की 
आशा नहीं कर सकते । हमारे लिए यह दिखाना सुगम होगा कि वसव के शिक्षक 
अल्लमप्रभु शंकर के वेदान्त मत के सम्प्रदाय से प्रभावित थे । 


शंकर के एक शिष्य आनंदगिरि ने “शंकर विजय” में शिव के विभिन्न प्रकार के 
भक्तों का विस्तृत वर्णन दिया है जो अपने वाह्य चिह्नों द्वारा परस्पर भिन्न किए जा 
सकते हैं। शंकर स्वयं केवल उन पाशुपतों तथा शैवों के विपय में लिखते हैं जिन्होंने 
सिद्धान्तों तथा झआगमों का वर्णन किया, जिसमें मगवान शिव उपादान कारण (जिसमें 


संसार का निर्माण हुझ्ना है) से भिन्न निर्मित्त-कारण के रूप में वरणित हैं। 
*सबइइिहइक्‍स्‍ससस तन 
चर गु ल ८९ 

युणत्रयात्मिका शक्ति:ब्रेह्म निष्ठा सनातनी, 


तह पम्यात्‌ समुत्पन्ना- तस्मिन्‌ वस्तु त्रयाभिधा । 
-सिद्धान्त-शिखाम णि, अध्याय ५ श्लोक ३६ । 


मीक्ता भोज्य॑ प्रे रतिया वस्तुत्नयमिदं स्मृतं, 
अखंडे ब्रह्म चेतन्ये कल्पितम्‌ गुणा भेदत: ।... -वही, अध्याय ५, इलोक ४१ । 
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शंकर के सूत्र ३-२-३७ पर माष्य को अपनी टीका भागमति में वाचस्पति श्षिव के चार 
प्रकार के श्रनुयायियों के विषय में लिखते हैं ॥ इनमें से हमें शवों तथा पाशुपतों का 
यथेष्ठ साहित्य मिला है तथा हम यह प्रस्ताव करने का साहस कर सकते हैं कि 
कारुखणिक सिद्धान्त भी झागमी शैव विचारधारा के अनुरूप ही थे। परल्तु रामाबुज 
के भाष्य के उसी सूत्र में उल्लिखित कापालिकों तथा कालमु्खा का हमें कोई साहित्य 
प्राप्त नही हो सका है। सूतसंहिता में कामिक तथा अन्य अ्रागमों, कापालिकों, 
लाकुलों, पाशुपतों, सोमों तथा मैरवों जिनके भी श्रागम थे, के नाम हमें मिलते हैं | 
मे आगम ग्रनेक पंथों तथा संप्रदायों की शाखाओं में विभाजित हो गए ।' अच्वेपण से 
हमें यह ज्ञात होता है कि लाकुल तथा पाशुपत एक ही थे तथा हमारे पास इस विपय 
में 'स्वदर्शन संग्रह! के लेखक माधव का प्रमाण है। सम्मवतः सूतसंहिता छठी 
शताब्दी ई० की रचता है जबकि मावव की रचना चौदह॒वीं शताब्दी की है। फिर 
भी ऐसा प्रतीत होता है कि पाशुपत लाकुलों से पूर्व काल के थे । न शंकर और न 
बाचस्पति ही लाकुलीशों को पाशुपतों के समान बताते हैं। परन्तु चौदहवीं शताब्दी 
से कुछ समय पूर्व लाकुलीश तथा पाशुपत सयुक्त हो गए थे तथा बाद में एक प्रणाली 
के रहे, जैसाकि हम देखते हैं कि सोलहवीं शताब्दी के श्रप्पय दीक्षित ने अपनी टीका 
बेदान्तकल्पतरुपरि मल में इन्हें एक ही माना है। परन्तु इसमें कुछ भी सन्देह नहीं कि 
छठी शताब्दी ईसवी से बहुत पूवे, जो संभवतः सूतसहिता की तिथि है, लाकुलों के 
अपने झागम थे । हमें भैरवों के उल्लेख मिलते हैं। भैरव नाम शिव के श्रधिष्ठाता 
पुसू-पक्ष को दिया गया है और दक्ष-पुत्री तथा शिव की श्र्धामिनी शक्ति स्त्री-लिग की 
प्रतीक है। परन्तु हमें ऐसा कोई आ्रागम प्राप्त नहीं हो सका जिसमें कि भैरव-संप्रदाय 
के दाशंतिक सिद्धान्त का विवरण हो, यद्यपि हमें भरव के आनुष्ठानिक उल्लेख मिले 
हैं। सूत संहिता भी आगमी ऋषि, जेसे इवेत, का उल्लेख करती है। इन श्रद्टाइस 
ऋषियों में प्रत्येक के चार शिष्य थे, जिससे कि संख्या ११२ हो गई । इनका उल्लेख 
सूत संहिता (खंड ४, श्रध्याय २१, इलोक २-३) में भी है जहाँ कि शरीर पर भस्‍स्मि 
मले हुए तथा रुद्राक्ष की माला पहने हुए इनका वर्णन किया गया है। इतने प्राचीन 
काल में इतने अधिक शैव सन्‍्तों का होना स्वाभाविक रूप से शैव मत की प्राचीनता 
दर्शाता है। ये शैव सन्त वर्णाश्रम धर्म के प्रति भक्ति रखते हुए श्रत्तीत होते हैं । 


संभवतः तेरहवी झताव्दी के एक उत्तरकालीन वीर शैवागम मामक श्रागम में 
चार प्रकार की प्रणालियों में शव, पाग्ुपत्त, वाम तथा कुल के विषय में उल्लेख है । 
शव पुनः सौम्य तथा रीद्र में विभाजित हैं। सौम्य पांच प्रकार के हैं जिनमें पिशाच 
विद्या तथा जादू निवारण के रूप में सम्मिलिव हैं। शैव सम्प्रदाय दक्षियण कहलाता है 





१ सूतसंहिता ४, वज्ञ-वेभव खंड, श्रष्याय २२ इलोक २-४ | 
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तथा शक्ति का पंथ वाम कहलाता है। वाम तथा दक्षिण को संयुक्त करके एक 
सम्प्रदाय माना जा सकता हैं। केवल शिव से संबंधित सिद्धांत शास्त्र शुद्ध शैव 
कहलाता है। किन्तु एक और मत है भ्थवा वस्तुतः एक मत के तीन सम्प्रदाय, 
दक्षिण, कालमुख तथा महाबृत नामक हैं ।* भंडारकर से सुकाया है कि कालमुख 

* तथा महाबव्रतथारी एक ही शरीर अभिन्न हैं। सिद्धांत पुन: तीन मतो में विभाजित हैं- 
आ्रादिशव, महाशव तथा अन्तशेव । शव मत की ये प्रतिशाखाएँ पाशुपत शेवमत से 
उत्पन्न हुई हैं। वीर शैवागम के लेखक कहते हैं कि शेव मत ने असंख्य प्रकार के 
विचार सम्प्रदायों अथवा भक्तों के समुदाय में अपना प्रसार कर लिया था तथा उनके 
पास उन्नकी स्थिति का पोपक विशाल साहित्य था।* ये सब सम्प्रदाय, यदि उनका 
कोई साहित्य था तो अ्रपने उस समस्त साहित्य के साथ श्रव प्रायः नष्ट हो गए हैं । 

. उसी श्रागम के प्रमाण से यह प्रतीत होता है कि वीर-शैवमत प्राचीन शैवों का 
अंग नहीं था; परंतु यह एक सैद्धांतिक सम्प्रदाय के रूप में उत्पन्न हुआ, जिसमें मठों 
(धर्मस्थानों) में चार लिगों पट्स्थल के रूप में शिव की पूजा तथा उनके विशेष 
कर्मकांड एवं पद्धतियों को अपनाया । यह विचार ठीक हो सकता है क्योंकि शव मत 
पर किसी भी पूर्वतर रचना में हम वीर शैव को एक विचार-प्रणाली के रूप में नहीं 
पाते हैं। हस्तलेखों में मुकुटागम, सुप्रभेदागम वीरशैवागम, आदि अनेकों वीरदेवागम 
हमें उपलब्ध हैं । परन्तु वीर-मेव सारोद्धार नाम से भी अ्रभिहित, सोमनाथ के भाष्य से 
युक्त चसव-राजीय (हस्तलेख ) के श्रतिरिक्त उनमें से किसी ने भी बसव अ्रथवा वीर शैव 
दर्शन का भी उल्लेख नहीं किया है। “वसव-राजीय” वसव को शिव के बैल (नन्‍दी) 
के अवतार तथा शवों के संरक्षक के रूप में वणित करता है। परन्तु इस कृति के 
लेखक ने वसव के दाशंनिक सिद्धांतों के विपय में कुछ भी नहीं कहा है, वरम्‌ पट्स्थल 
के कल्प विस्तृत किया है । 

प्रोफेसर साखरे, नन्दिकेश्वर कृत लिंग-धारणा-चन्द्रिका के श्रपने परिचय में 
स्वायंमुवागम से एक अंश उद्धृत करते हैं, जिनमें रेवण सिद्ध के सोमेश-लिंग से, मरुल- 
सिद्ध के सिद्धेशलिग से, पंडिताचार्य के मल्किजु त-लिंग विश्वाराध्य से, एकोराम के 
रामनाथ-लिंग से तथा विश्वाराध्य के विश्वेश लिंग से.पौरारिक उद्गमों का वर्णन है । 
इसके आगे हमारे पास इन आाचारयों अथवा इनकी शिक्षाओं की प्रकृति का कोई प्रमाण 
नहीं है। हमें यह भी ज्ञात नहीं है कि वे अपने को वीर-शैव कहते भी थे या नहीं । 
यह विवरण वीर-शैव-गुरु परम्परा भ्रथवा जिनसे हम परिचित हैं। उत प्रकाशित या 
अप्रकाशित अन्य वीर शैव मूल ग्रन्थों में प्राप्त वर्णन के ग्रनुरूप नहीं है । 
ए+-+>त+>त 
* देखिए-रामानुज का भाष्य (श्रीमाष्य) २-२-३७। 

समुद्र-सिकतासंस्यासामयास्सन्ति कोटिश: । -वीर शैवागम । 

-मद्रास-हस्तलेख । 
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सुप्रभेदागम में दिए हुए श्रौर भ्रज्ञात भूतकाल में उत्पन्न वीर शवों के गोत्र तथा 
प्रवर सर्वेथा काल्पनिक हैं। श्रतः उनका श्रागे विचार श्रनावद्यक है। ऐसा विचार 
वीर-शव दर्शव तथा मतग्राहिताओशों के उदुगम तथा विकास पर कोई ऐतिहासिक प्रकाश 
नहीं डाल सकता है । 


हम पहले ही देख चुके हैं कि एक परंपरा है जो श्रगस्त्य, रेणुका श्रथवा रेवण- 
सिद्ध, सिद्धराम तथा सिद्धांत शिखामरिस के लेखक रेणुकाचायय को संयुक्त करती है। 
श्रपति मुख्यतः अपने तकों को उपनिपदों तथा पुराणों पर भ्राधारित करते हैं, परन्तु 
वह श्रगस्त्य सूत्र तथा रेणुकाचार्य का भी उल्लेख करते हैं। किन्तु वह वसव तथा 
अल्लमप्रभु, चन्नबसव, माचय, गोग, सिद्धराम तथा महादेवी प्रद्वति उसके सहयोगी 
समकालिकों का उल्लेख नहीं करते हैं ।* इससे यह प्रतीत होता है कि वीर-शैवमत के 
विकास की दो या श्रधिक घाराएँ थीं जो बाद में एक-दूसरे में मिल गई झर वबीर*शैव 
सिद्धांत का एकमात्र सम्प्रदाय मानी जाने लगीं। बसव के वचनों से बसव द्वारा 
प्रतिपादित मत के वास्तविक दाक्षनिक महत्व का मूल्यांकन करना कठिन है। 
प्रभुलिग-लीला तथा वसव-पुराण में हमें एक ऐसी विचार-प्रणाली मिलती है जिसको 
कि अन्य समर्थक सामग्री की श्रनुपस्थिति में, बसव के समय में वीर-शैवमत के नाम से 
ज्ञात विचार-प्रणाली का प्राय; रेखांकन करने वाला माना जा सकता है । 


हम देखते हैं कि स्थल तथा लिग-धारण के सिद्धांत प्रमुलिग-लीला के लेखक को 
ज्ञात थे। परंतु, यद्यपि एक स्थान पर, जहां ग्रल्लम प्रभु वसव को शिक्षा दे रहे हैं, 
पट्स्थल का उल्लेख है, तथापि सम्पूर्ण पुस्तक में सम्पूर्ण बल सत्ता के श्राधार शिव से 
(जीव) झ्रात्मा की एकता के सिद्धांत पर है ।* उपरोक्त गद्यांश में यह माना गया है 





 श्रतः श्रीकर भाष्य २-२-३७, पृ० २३४, तथा ३-३-३, प्रू० ३४७ में श्रीपति के 


कथन से यह प्रतीत होता है कि रेवरशसिद्ध, मरुलसिद्ध, रामसिद्ध, उद्भटाराध्य, 
वेमनाराध्य वास्तविक आचाये थे जिन्होंने अपने विचार अथवा घिश्वास के सिद्धांतों 
को किन्हीं विशेष रचनाओं में व्यक्त किया था । परंतु दुर्भाग्य से ऐसी रचनाओं 
का कुछ भी चिक्त नहीं खोजा जा सका है, न ही उनके द्वारा प्रतिपादित उनके 
साक्षात्‌ विचारों का वर्णन ही संभव है। यह केवल ग्रनुभान का ही विषय हैं कि 
श्रीपति से स्वयं उन्हें देखा था भ्रथवा नहीं। वह उन आचार्यों की रचनाओं से 
उद्धरण नहीं देते हैं तथा यह पूणंतया संभव हो सकता है कि वे केवल परम्परा के 
आधार पर ही कथन कर रहे हों। श्रन्य गद्यांश (३-१-४) में श्रीपत्ि मनु, 
वामदेव, अ्रगस्त्य, दुर्वासा, उपमन्यु के नाम का उल्लेख करते हैं जो रेवणसिद्ध तथा 
मरुलसिद्ध के साथ पूणतः देवश्ञास्त्रीय पौराणिक चरित्र हैँ । 
* देखिए-प्रभुलिगलीला, अध्याय १ ६, १० १३२-४। 
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कि स्थूल, सुक्ष्म तथा कारण से संबंधित दोहरी गांठ है जिसके अनुसार एक-एक जोड़े 
वाले तीन वर्गों में छः स्थल हैं। इस प्रकार स्थूल से संयोजित दो गाठें, भक्त 
तथा महेश्वर के नाम से जानी जाती हैं। सूक्ष्म के साथ, प्रारंभ से संयोजित प्राण 
तथा प्रसादर्लिग स्थल कहलाते हैं। जो कारण के साथ हैं वे भावात्मक रूप के हैं 
तथा शरण एवं ऐक्यस्थल कहलाते हैं । अन्य रचनाश्रों जैसे बसवराजीय, वीर शैवागम 
तथा सिद्धांत शिखामरि में स्थलों के नामों की संख्या १०१ तक पहुँच गई है। 
किन्तु इनमें से किसी भी रचना में उनका दाझ्यनिक महत्व दर्शाने के लिए भिन्न स्थलों 
के विचार की व्याख्या नहीं की गई है। प्रमुलिग-लीला में हम सुनते हैं कि चन्नवसव 
पट्स्थल का रहस्य जानते थे परंतु हम यह नहीं जानते कि वास्तव में वह रहस्य क्‍या 
था। इस संबंध में गुर, लिग, चर, प्रसाद तथा पादोदक का भी उल्लेख है। पुस्तक 
में सम्पूर्णो प्रमुखता श्रात्मा तथा अन्य किसी भी वस्तु की शिव से एक रूपता का 
साक्षात्कार करने की आवश्यकता पर दी गई है। वललभ वाह्य कर्मकांडों की निन्‍्दा 
करते हैं तथा विश्व की अनंत सत्ता एवं आत्मा का शिव से साक्षात्कार करने की 
आवश्यकता पर बल देते हैं । वे प्राणी जीवन के प्रति सव प्रकार की क्षति की 
अत्यधिक निन्‍्दा करते हैं तथा गोग को पृथ्वी पर हल जोतने को त्यागने के लिए विवश 
करते हैं क्योंकि इससे अनेक कीटों की हत्या होगी । अल्लम पुत्रः गोग को अपने 
समग्र कर्मेफलों को ईश्चर को समपित करने तथा राग रहित कर्तव्य करने की शिक्षा 
देते हैं। वास्तव में श्रल्लम द्वारा प्रतिपादित वीर-शैवविचार, शंकर के दर्शेन से 
कदाचित्‌ ही विभिन्न किया जा सकता है, क्योंकि अल्लम ने एक सत्ता स्वीकार की जो 
माया तथा श्रविद्या की उपाधि के अन्तर्गत पृथक आकारों में प्रदर्शित हुई । इस श्रर्थ 
में संपूर्ण संसार का एक भ्रम होगा। अल्लम द्वारा भ्रादेशित भक्ति भी वौद्धिक 
स्वरूप की है, जिसके अंतर्गत निरंतर भ्रविचल चिंतन तथा सव वस्तुओं की अंतिम सत्ता . 
का शिव से साक्षात्कार करना है। भक्ति का यह विचार-सिद्धांत शिखामणि के 


लेखक रेणुकाचार्य को प्रभावित करता प्रतीत होता है, जिन्होंने श्रंतरभक्ति का लगभग 
इन्हीं शब्दों में वर्णन किया है ।१ 





) लिगे प्राणं समाघाय प्राण लिगं तु साम्भवम्‌ 


स्वस्थं मनस्तथा कृत्वा न किचिच्चिन्तयेद्थदि । 
साभ्यन्तरा मक्तिरिति प्रोच्यते शिव योगिश्रि:, 
सा यस्मिन्‌ वर्तते तस्य जीवन भ्रष्टवीजवत्‌ । 
-सिद्धांत शिखामरि अध्याय ६, पद्म ८-६ | 
ततः सावधानेन तत्प्राण लिंगे, 
रामीक्षत्य कृत्यानि विस्मृत्य मत्या, 
महायोग-सा म्राज्य-पट्टा सिपिक्तो 
भजेदात्मनों लिगतादात्म्य-सिद्धिमू- -प्रभुलिग लीला अ्रध्याय १६, प्‌० ६३ । 
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मुक्ताई से अपने उपदेश में श्रल्लम कहते हैं कि जिस प्रकार एक दूध पीते वालक 
को मां के दूध से छुड़ाकर श्रनेक प्रकार के भोजन दिए जाते हैं, उसी प्रकार वास्तविक 
शिक्षक, भक्त को वाह्म प्रकार की पूजा में ध्यान केन्द्रित करने की शिक्षा देता है तथा 
बाद में उनको छुड़वा देता है, जिससे अंत में वह सव प्रकार के कत्तंव्यों से विरक्त हो 
जाता है, तथा सत्य-ज्ञान प्राप्त करता है जिससे उसके सब कर्म नेष्ट हो जाते हैं । 
यहाँ श्रध्ययन तथा व्याख्यान वा यथेप्ठ उपयोग नहीं है परंतु सबका शिव से वादात््य 
का साक्षात्कार करना आवश्यक है ।* 


सिद्धराम तथा गोरक्ष से अपने वार्तालाप में, वह केवल शिव के अ्रतिरिक्त सब 
चस्तुश्रो का श्रभाव ही प्रदर्शित नहीं करते वरन्‌ एक प्रकार के जादूपूर्ण योग से अपना 
परिचय बताते हैं, जिसका विस्तृत वर्णन नहीं दिया है, तथा पंतजलि के योगश्ञास्त्र में 
भी नहीं मिल सका है। अपने शिष्य बसव को ग्रादेश में श्र्लम ने भक्ति, पठस्थल 
तथा योग के स्वरूप की संक्षिप्त व्याख्या की है। ऐसा प्रतीत होता है कि योग ह्वारा 
प्राप्त शांतिपूर्ण निष्क्रियता अन्य कुछ नहीं वरन्‌ केवल भिन्न प्रकार के अनुभवों तथा 
एक पूरा व्यक्ति के रूप में हमारे जीवन के अनुभव के साथ-साथ परम सत्य शिव से 
संपूर्णा तथा स्थिर अभिन्नता है। यह योग जो परम तादात्म्य की श्रोर प्रदत्त करता 
है, शरीर के स्नायुसस्थान की सब जीव संबंधी क्रिया्रों को उच्च एवं उच्च स्तर पर 
रोकने से, जब तक शक्तियां महान्‌ सत्ता (मगवान शिव) से एक न हो जाए, किया जा 
सकता है। इस प्रकार जब तक योगी शिव में स्थिर नहीं हो जाता, चक्र घृमतें तथा 
चनते रहते हैं। सम्पूर्ण भौतिक क्रिया, विशेष योग विधि द्वारा रोक दी जाती है, 
हमारा चित्त भटकता अभ्रथवा परिवत्तित नहीं होता वरन्‌ शुद्ध भगवाव शिव की चेतना 
में स्थिर रहता है । 


बसव के शिक्षक श्रल्लम कहते हैं कि प्राणशक्ति-वायु को पूर्ण रूप से रोककर, 
प्रबल प्रयत्न से चित्त को स्थिर किए विना भक्ति नहीं हो सकती, तथा बंधन से मुक्ति 
प्राप्त नहीं हो सकती । प्राण शक्ति श्रथवा वायु को रोकने से ही वीर-शैव का चित्त 
रुक जाता है तथा शरीर के भौतिक मूल तत्वों, जैसे श्रग्नि, जल आदि में मिश्रित हो 
जाता है। माया मनस की उत्पत्ति है तथा वायु भी मनस की उत्पत्ति मानी जाती है 
तथा यह वायु, मनस की क्रिया हारा शरीर वन जाती है । शरीर का श्रस्तित्व केवल 
वायु की किया द्वारा ही संभव है जो हमें शिव के साथ सव बस्तुझ्नों की एकता का 
साक्षात्कार करने से, जो भक्ति भी कहलाती है, दूर रखता है। श्रतः वीर-शैव को 
वायु की साधारण क्रिया की, उन्हें एक बिन्द्र पर केन्द्रित करके तथा वायु की भिन्न 
भक्रों अथवा स्नायु-तंतु-जाल से श्रेष्ठता स्वीकार कर, विरुद्ध क्रिया का सहारा लेना 


) देखिए प्रमुलिग लीला, श्रध्याय १२, पृ० ५७-८ | 
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पड़ता है, (शास्त्रीय भाषा में जो छः चक्रों पर नियंत्रण के रूप में ज्ञात है), जो स्वयं 
में ही वायु के सियंत्रण की क्रिया की थ्रवस्थाएँ ग्रथवा स्थल, पटस्थल माने गए हैं ।* 
इस प्रकार देखा गया है कि प्रनुलिंग लीला में दिए हुए पटस्थल के सिद्ध॑ति के वर्णन के 
अनुसार पटस्थल की किया स्थलों के एक समृह से होती हुई ऊपर की ओर जाने वाली 
यात्रा के समान सानी जाएगी तथा केवल इसी के द्वारा शिव से तादात्म्य का 
साक्षात्कार किया जा सकता है। योग की इस झक्तिपूर्ण क्रिया का प्रादेश एक श्र्ध- 
शारीरिक किया की व्यावहारिक विधि है जिससे ईइवर तथा आत्मा के परम तादात्म्य 
का साक्षात्कार किया जा सकता है। शंकर के ग्रद्वेत दर्शन में यह कहा गया है कि 
बह्मन्‌ से आत्मा के परम तादात्म्य का साक्षात्कार प्राप्त करना, योग्य जीवन का 
उच्चतम लक्ष्य है। किन्तु यह कहा गया है कि ऐसे ज्ञान का साक्षात्कार अद्वत मूल 
सूत्रों जैसे 'तत्त्वमसि” के महत्व की उचित अनुभूति द्वारा हो सकता है। यह किसी 
ऐसे शक्तिपूर्ण श्रम्यास को अस्वीकार करता है जिसे श्रललम द्वारा शिक्षित बीर-शैव के 
पद्स्थल सिद्धांत में बहुत प्रवलता से झ्रादेशित किया गया है । 


झललम अपनी एक यात्रा में गोरक्ष से मिले थे । गोरक्ष ने भी जो संभवतः देव 
थे, अपनी यौगिक क्रियाप्रों द्वारा ऐसी चमत्कारपूर्ण शक्तियाँ प्राप्त कर ली थी कि 
किसी भी शास्त्र के प्रहार का उन पर आघात नहीं हो सकता था। उन्होंने इसका 
प्रदर्शन अल्लम को दिखाया था । इसके उत्तर में अल्लम ने अपने शरीर में एक ओर 
से दूसरी ओर तलवार निकालने के लिए उनसे कहा । परंतु गोरक्ष को यह देखकर 
प्राइचर्य हुआ कि जब उन्होंने अ्रल्लम के शरीर के भीतर अ्रपनी तलवार डाली तब 
उसके झाघात का शब्द भी नहीं हुआ। अ्ल्लम के शरीर से तलवार इस प्रकार 
निकली जैसे वह रिक्त स्थान में से निकल रही हो । गोरक्ष ते बहुत नम्नतापुर्वक वह 
एहंस्प ज्ञात करना चाहा, जिससे कि अ्रल्लम ऐसी चमत्कारपुर्ण शक्ति का प्रदर्शन कर 
सके। इसके उत्तर में अल्लम ने कहा कि शरीर के समान माया जम जाती है तथा 
जव माया व शरीर दोनों जम जाते हैं तव छायारूप झाकर वास्तविक प्रतीत होने 
लगते हैं ।* तथा शरीर ब चित्त एक प्रतीत होते हैं। जब शरीर तथा माया हृदय में 
हटा दिए जाते हैं दव प्रतिबिम्ब नष्ट हो जातः है। इस पर गोरक्ष ने अल्लम से पुनः 
आग्रह किया कि वह उन्हें शक्तियों की दीक्षा दे । अल्लम ने उनके शरीर का स्परशे 
क्यो तथा उन्हें ग्राश्ीवाद दिया परिणामस्वरूप एक आंतरिक परिवतंने उत्पन्न हुआ । 
इसके प्रभाव से राग नष्ठ हो गया तथा राग नष्ट होने से घृणा, अहंकार तथा अन्य 
दोप भी नष्ट हो गए। अह्लम से पुनः यह कहा कि जब तक आत्मा यह नहीं अनुभव 
४3ौ+-- जज जज 
* प्रमुलिग लीला भाग ३, पृ० ६-८ (प्रथम प्रकाशन) । 
+ वही, पृ० ५५ (प्रथम प्रकाशन) । 
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कर लेती कि शरीर संबंध अ्रसत्य है तथा दोनों पूर्ण रूप से पृथक्‌ हैं, तब तक उत् 
भगवान शिव से वास्तविक तादात्म्य का श्रतुमव नहीं हो सकता, जिसके प्रति भक्ति 
समग्र सत्य-ज्ञान का कारण है । शिव के निरंतर चितन तथा प्राणायाम की उचित 
विधि द्वारा ही परम एकता का साक्षात्कार संभव है | 


पट्स्थल की शक्तिपूर्ण क्रिया को उचित तथा व्यावहारिक रूप में ग्रहरा करने 
तथा शंकर द्वारा श्रादेशित अभिन्नता के साक्षात्कार में एक सूक्ष्म प्रंतर हैं। शंकर 
वेदांत में, जब अनुरूप सहायक क्रियाग्रों द्वारा चित्त उचित रूप से तैयार हो जाता है 
तब गुरु, शिष्य अथवा होने वाले संत को आत्मा तथा ब्रह्मनू की अभिन्नता के परम 
ज्ञान के विपय में उपदेश देता है तथा होने वाला संत केवल एक ही पत्ता ब्ह्मव्‌ से, 
पने तादात्म्म के सत्य का प्रत्यक्षीकरण कर लेता है। वह यह भी तुरंत प्रत्यक्ष कर 
लेता है कि द्वैत का सब ज्ञान असत्य है। यद्यपि वह प्रपने को शुद्धचित्त अथवा बहन 
की शुन्पता में वास्तविक रूप में परिवर्तित नहीं करता है। वीरशव-अणाली में 
पट्स्थल की योजना यौगिक क्रियाञ्रो के संपादन की योजना है। इनके द्वारा भिन्न 
प्रास-शक्तियों तथा स्नायु चक्र से संयोजित प्राण-क्रियात्रों का नियंत्रण होता है तथा 
इसी विधि द्वारा योगी अपनी वासनाओं को नियन्रित कर लेता है तथा तब तक तई 
एवं उन्नत ज्ञान की अवस्थाश्रों से परिचित कराया जाता है जब तक उसकी आत्मा 
नित्य सत्ता शिव से इस प्रकार एक रूप नहीं हो जाती कि तथ्य तथा विचार दोनों में 
दंत तथा भिथ्याभास नष्ट हो जाएं। इस प्रकार एक सफल वीर शैव संत को केवल 
शिव से श्रपने तादात्म्य का ज्ञान ही नहीं करना चाहिए वरन्‌ उसके समस्त शरीर का 
(जो सत्ता का आभास अथवा प्रतिविम्ब था) अस्तित्व समाप्त हो जाना चाहिए। 
उसका प्रगठ शरीर संसार में भौतिक तथ्य नहीं होगा इससे अन्य भौतिक पदार्थों से भी 
कोई सधात संभव नहीं होगा, यद्यपि वाह्य रूप में वे भौतिक पदार्थ प्रतीत हो 
सकते हैं । 

एक समान दाशं॑निक विचार, 'सिद्ध-सिद्धांत-पद्धति' नामक एक रचता में पाया 
जा सकता है जो गोरक्ष कृत कही जाती है, जो स्वयं शिव के अभ्रवतार एक शौव॑ संत्त 
साने जाते हैं। उनके विपय में अनेक आरुयान हैं तथा उनके व उनके शिष्य की 
चमत्कारपूर्ण क्रियाप्रों तथा कार्यों की प्रशंसा में बंगला तथा हिन्दी भाषा में अनेक 
कविताएँ रची गई हैं। उनका काल अभ्रनिश्चित है। आठवीं से पंद्रहवीं शताब्दी तक 
के लेखकों में गोरक्ष के उल्लेख मिलते हैं तथा गुजरात, नैपाल, बंगाल तथा अर्य 
उत्तरी पदिचमी भारत के भागों में उनके चमत्कारपूर्ण क्रियाओं के करते का वर्णात है | 
उनके एक प्रसिद्ध शिष्य का नाम मत्स्येद्रनाथ था। शिव पशुओं के भगवान, पशुपर्ति 
कहलाते हैं तथा गोरक्ष का श्र भी पशुश्रों का रक्षक है। कोप में 'गो' का श्रर्थ एक 
ऋषि के नाम से तथा पशु के नाम से भी है। अतः ग्रोरक्ष तथा पशुप्ति शब्दों में 
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एक सुगम सहचार है। गोरक्ष के विचार वही माने जाते हैं जो कि सिद्धांत के हैं । 
यह हमें इस तथ्य का स्मरण कराता है कि दक्षिण के शव सिद्धांत 'सिद्धांत' में 
महेश्वर प्रथवा शिव द्वारा प्रतिपादित माने जाते हैं, जिसका विस्तृत वर्णन सिद्धांतों के 
झागम-दर्शन के रूप में, इस रचना में अन्य स्थान पर दिया हुआ है। गोरक्षनाथ के 
उपदेशों के दाक्षमिक पक्ष पर फेवल कुछ ही संस्कृत पुस्तकें हमको प्राप्त हैं। किन्तु 
स्थानीय भापषात्रों में अनेक पुस्तकें हैं जो कि गोर्ताथ (जो गोरखनाथ भी कहलाते 
हैं) के संप्रदाय के कानफटायोंगियों की चमत्कारपूर्ण अद्मुत शक्तियों का वर्णन 
करती हैं । 


इनमें से एक संस्कृत रचना 'सिद्ध-सिद्धांत-पद्धति' कहलाती है। यहां पर अ्रचल 
की परम सत्ता तथा शुद्ध चैतन्य का वह स्थिर स्वरूप देखा जा सकता है जो हमारे 
पझ्रांतरिक तथा वाह्य अनुभवों का अनंत श्राघार है। यह कभी उत्पन्न अथवा नष्ट 
नहीं होता तथा उस श्र्थ में नित्य तथा स्देव स्वयं प्रकाश है। इस भकार यह उस 
साधारश ज्ञान से भिन्न है, जो बुद्धि कहलाता है। साधारण ज्ञान का उदय तथा 
अस्त होता रहता हैं परंतु यह शुद्ध चैतन्य, जो शिव से एकरूप है, समस्त घटनाओं 
तथा काल से परे है। अतः यह सब वस्तुत्रों का श्राधार माना जाता है। इसी से 
समस्त काये, उदाहरणाथे शरीर, करण (इन्द्रिय), कर्त्ता तथा ग्ात्माएं अथवा जीव 
उतपन्न होते हैं। इसी की स्वच्छुदता से तथाकथित ईश्वर तथा उसकी शक्तियाँ 
अ्रभिव्यक्त होती हैं। इस प्रारंभिक अवस्था में शिव श्रपने को श्रपती द्क्तिसे श्रभिन्न 
प्रदर्शित करते हैं। यह सामरस्य कहलाता हैं अर्थात्‌ दोनों का एक ही रस होता । 
यह परम स्वरूप मूल अहम्‌ है (जों कुल भी कहलाता है), जो अपने को भिन्न र्पों में 
प्रदशित करता हैं। हमें सत्ता के इस अनन्त स्वरूप को, जो अपरिवर्तनशील है, उस 
सत्ता से विभिन्न करना है जो जाति प्रत्यय तथा अन्य विभिन्न लक्षणों से संबंधित है । 
यह विभिन्न लक्षण महान्‌ सत्ता में भी रहते हैं, क्योंकि अनुभव की समस्त श्रवस्थाओं 
में अनंत सत्ता के अ्रतिरिक्त इन विभिन्न लक्षणों की कोई सत्ता नहीं है, जो सवको शुद्ध 
चेतन्य की ऐक्यता में आ्राश्यय देती है। क्‍योंकि इन विभिन्न गुणों की अपने से परे 
अपरिवर्तनशील आधार की तुलना में कोई सत्ता नहीं, अतः भंत में उन्हें सर्वव्याप्त 
सत्ता से समरस मानत्ता होगा । 


समरस का प्रत्यय एकरसता है। एक वस्तु जो अन्य वस्तु से भिन्न प्रगट होती 
है, किन्तु जो वास्तविकता भ्रथवा साररूप से वही है, वह प्रथम समरस कहलाती है। 
यह भी वही विधि है जिससे सत्ता तथा श्रामास के भेदाभेद सिद्धांत की व्याख्या की 
है। जिस प्रकार जल की एक बिन्दु जल के उस विस्तार से भिन्न प्रतीत होती है 
जिसमें वह रहती है परंतु वास्तव में उसकी कोई भिन्न सत्ता नहीं है तथा जल के 
विस्तार से भिन्न स्वाद नहीं है। परम सत्ता अपना स्वरूप नष्ट किए बिना, अपने को 
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भिन्न रूपों में प्रदर्शित करती है यद्यपि उन सबमें अथवा उनके द्वारा केवल वहीं परम 
सत्ता के रूप में रहती है। यही कारण है कि यद्यपि परम सत्ता सब श्षक्तियों से 
प्रदर्त है तथापि यह श्रपना प्रदर्शन भिन्न श्रमिव्यक्त रूपों के श्रतिरिक्त नहीं करती है। 
इस प्रकार सर्वशक्तिमान शिव यद्यपि समस्त ग्रक्तियों का उद्गम है, तथापि वह इस 
प्रकार व्यवहार करता है जैसे शक्ति रहित हो । श्रतः यह शक्ति शरीर में सदा जाग्रत 
कुडलिनी शक्ति के रूप में तथा भिन्न झाकारों में भी श्रभिव्यक्त होती है। शरीर का 
श्रनश्वर समभना “कार्य सिद्धि' कहलाता है। 


'सिद्ध-सिद्धांत-पद्धति' में दिए हुए गोरक्ष के दार्शनिक विचारों की व्याख्या क्कै 
प्रधिक विस्तार में जाने की हमें ग्रावश्यकता नहीं क्योंकि ऐसा करने से विपयांतर हो 
जाएगा । परंतु हमें हयोग श्रर्थात्‌ नाड़ी चक्र के नियंत्रण का श्राश्चर्यजनक संयोग 
जीव तथा संसार का एक समान सत्ता होने के विचार से (यद्वपि वें भिन्न प्रतीत होते 
हैं) मिलता है जैसा हमें प्रभुलिग-लीला के उस व्याख्यान में मिलता है, जो अल्लम 
प्रदत्त माना गया है। यह एक प्रकार का भेदाभेद का सिद्धान्त भी मानता है तथा 
शंकर हारा उपस्थित उपनिपदों की व्याख्या का विशेष विरोधी है। 


पट्स्थल का विचार श्रवश्य ही या तो पृथक्‌ सिद्धांत के रूप में श्रथवा शैवमत 
के किसी प्रकार के श्रंश के रूप में प्रचलित होगा । हम जानते हैं कि शैव मत के 
अनेक संप्रदाय थे जिनमें से श्रनेक श्रव लुप्त हो गए हैं। पद्स्थल का नाम किसी भी 
धामिक संस्कृत रचना में नहीं मिल सकता है। सिद्धांत शिखामरि से पूर्व हमारे पास 
वीर शैव मत का कोई विवरण नही है। रचनाओं में इसका वर्णान मिलता है जिनमें 
से अत्यंत महत्वपूर्ण में से कुछ 'प्रभुलिग-लीला' तथा 'बसव-पुराण' हैं। हम यह भी 
सुनते हैं कि बसव के भतीजे चन्न बसव को षटस्थल के सिद्धांत की दीक्षा दी गई थी! 
प्रभूलिग लीला में हम देखते हैं कि श्रल्लम ने षटस्थल सिद्धांत की शिक्षा बसव को दी 
थी। प्रभूलिग-लीला में हम अ्ल्लम तथा गोरक्ष के मध्य एक रोचक संवाद भी पाते 
हैं। गोरक्ष के 'सिद्ध-सिद्धांत-पद्धति' की विषय-सूची का भी हमने संक्षिप्त परीक्षण 
किया है तथा हम यह देखते हैं कि अल्लम द्वारा उपदिष्ट पट्स्थल का सिद्धांत सिद्ध- 
सिद्धांत-पद्धति' में प्राप्त योग सिद्धांत के लगभग समान है । यदि हमारे पास अधिक 
स्थान होता तो अल्लम तथा गोरक्ष के सिद्धांतों की रोचक तुलना देते। यह असंभव 
नहीं है कि गोरक्ष तथा अल्लम के विचारों का परस्पर विनिमय हुआ हो । दुर्भाग्य 
से गोरक्ष का काल निश्चित रूप से ज्ञात नहीं हो सकता, यद्यपि यह ज्ञात है कि उनके 


सिद्धांत मध्यकाल में लम्बी अवधि तक भारत के भिन्न भागों में बहुत दूर तक 
विस्तृत थे । 


पट्स्थल की व्याख्या करते बाली भिन्न रचनाओं में इस (पदुस्थल ) की व्याख्या 
भिन्न हैं। इससे ज्ञात होता है कि बद्यपि बसव के पश्चात्‌ पट्स्थल का सिद्धांत 
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वीरशैव-मत का अत्यंत महत्वपूर्ण तत्व माना जाता था तथापि पट्स्थल क्या हो सकता 
था, इसके विषय में हम सब भ्रम में हैं। सत्य तो यह है कि हम संख्या के विपय में 
भी निश्चित नहीं हैं। जिस प्रकार कि वीरशव-सिद्धान्त में १०१ स्थलों का उल्लेख है 
तथा इसी प्रकार 'सिद्धांत-शिखामरणि' में भी है। परंतु श्रन्य स्थानों, जैसे श्रीपति के 
भाष्य, मायिदेव के 'अनुभवसूत्र' तथा 'प्रभुलिग-लीला' एवं 'वसव-पुराण' में हम केवल 
छः स्थलों का ही उल्लेख पाते हैं । 


इसी प्रकार विभिन्न प्रमाणित रचनाश्रों में स्थल समान नहीं हैं। इन स्थलों के 
विचार भी भिन्न हैं। कभी-कभी वे भिन्न अर्थ में उपयोग किए गए हैं। कुछ रचनाओं 
में स्थल का उपयोग शरीर के छः नाड़ी चक्र के निर्देश के लिए हुआ है अथवा उन छ: 
केन्द्रों के लिएं, जिनसे ईश्वर की शक्ति भिन्न प्रकार से अ्भिव्यक्त होती है। कभी-कभी 
उनका उपयोग ईइवर की छः गौरवपूरं शक्तियों के निर्देश के लिए हुआ है, तथा कभी 
मुख्य प्राकृतिक तत्वों से जैसे प्रथ्वी, अग्नि, जल आदि के निर्देश के लिए हुश्रा है । 
सम्पुणंं भाव ऐसा प्रतीत होता है कि समष्टि विश्व तथा व्यष्टि का सूक्ष्म दर्शत अ्रभिन्न 
सत्ताएं होने के कारण, किसी केन्द्र की दुष्चरित्र शक्तियों का नियंत्रण संभव है तथा 
शक्ति की अभिव्यक्ति के अधिक शक्ति केन्द्रित विन्दु की श्रोर जाया जा सकता है एवं 
पह एक अवस्था से दूसरी पर, आरोहरा की ऊध्वेगामी प्रक्रिया है । 


भायिदेव का अनुभव-स्तत्र' 


प्रथम शिक्षक उपमन्यु का जन्म आईपुर में हुआ था । द्वितीय शिक्षक भीमनाथ 
प्रभु थे। तत्पश्चात्‌ महागुरु कालेश्वर आए | श्रीत तथा स्मार्तं साहित्य तथा उनकी 
प्रथाश्रों व विधियों में कुशल उनके पुत्र श्री वोप्पनाथ थे । वोपष्पनाथ के पुत्र श्री नाक- 
राज प्रभु थे जो वीरशव-कमेकांड तथा धर्म की प्रथाओं में कुशल थे । नाकराज के 
शिष्य संगमेश्वर थे । संगमेइवर के पुत्र मायिदेव थे | ये शिवाद्वेत के ज्ञान में कुशल हैं 
तथा षट्स्थल ब्रह्मवादी हैं। शैवागम कामिक से श्रारम्भ होते हैं तथा वातुल से 
समाप्त होते हैं। वातुल तंत्र भ्रत्यंत उत्तम है। दूसरे भाग (जो प्रदीप कहलाता है) 
के अंतर्गत शिव सिद्धांत तंत्र है । पट्स्थल का सिद्धांत प्राचीन विचारों के साथ गीता 
के सिद्धांतों पर श्राघारित है। इसका समर्थन शिक्षकों के उपदेशों तथा अनुभव के 


) अनुभव-सूत्र, दो भागों में पूर्ण 'झिव-सिद्धान्त-तंत्र” का दूसरा माग है। प्रथम भाग 
'विशेषार्थ प्रकाशक' है। “अनुमव-सूत्र' मायिदेव द्वारा लिखा हुया है, यह अवुभव- 


सूत्र के परिशिष्ट से स्पष्ट है। इसका उल्लेख 'शिव-सिद्धान्त-तंत्र' के अन्तिम 
परिशिष्ट में भी है । 
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साक्षास्कार एवं तर्क द्वारा किया गया है। अनुभव सूत्र में (१) गुछ परंपरा (२) 
स्थल की परिभाषा (३) लिगस्थल (४) अंगस्थल (५) लिंग-संयोग-विधि (६) 
लिगापंण सदुभाव (७) सर्वाग-लिग-्साहित्य तथा (५) क्रिया विश्वांति हैं । 


स्थल की परिभाषा एक ब्रह्मन्‌ के रूप में दी है जो सत्‌-चित्‌ तथा आनंद से 
श्रभिन्न ही है, जो संसार की अभिव्यक्ति तथा संहार के श्राधार शिव का परम तेल 
कहलाता है । यह वह तत्व भी है, जिसमें से, महत्‌ श्रादि मिन्न तत्व उत्पन्न हुए हैँ । 
रसथ' का श्रर्थ है 'स्थान' तथा 'ल' का श्रर्थ है-/लय । यह समस्त शक्तियों का 
उद्गम है तथा सब प्राणी इसमें से आए हैं तथा इसी में वापिस जाएंगे। इस परम 
तत्व को शक्ति के आत्म-क्षोम के कारण ही अन्‍य मिन्न स्थल विकसित होते हैं। महें 
एक रथल, लिग स्थल तथा श्रंगस्थल में विभाजित किया जा सकता है। जिस प्रकार 
रिक्त स्थान को कमरे के अंदर के स्थान भ्रथवा जलपात्र के श्रंदर के स्थान का विशेष 
गुण दिया जा सकता है, उसी प्रकार स्थल का द्विविभाजन, पुजारी तथा पूजा की 
विपय प्रतीत हो सकता है । 


शिव अपने में अपरिवर्ततशील रहकर इन दो रूपीं में प्रगट होते हैं। एक ही 
शिव शुद्ध चित्त तथा लिंग के एक अंग के रूप में प्रगट होते हैं ॥ लिगाग जीव भी 
कहलाता है । 


जैसे, स्थल, ब्रह्मन्‌ तथा जीव दो भागों में हैं वैसे ही उसकी शक्ति भी दोहरी है । 
चह निविकल्प है तथा महेंइ्वर कहलाता है। यह अपनी शुद्ध स्वेच्छा से दो रूप 
ग्रहण कर लेता है। इसका एक भाग लिंग अ्रथवा ब्रह्मत्‌ से संयोजित है तथा दूसरा 
श्रंग अथवा जीव से । वास्तव में शक्ति तथा भक्ति समान हैं ।' जब शक्ति सृष्टि के 
लिए गतिशील होती है तब वह प्रद्धत्ति के रूप में शक्ति कहलाती है तथा अवरोध के 
रूप में निद्वत्ति भक्ति कहलाती है । भक्ति के अनेक रूप होने के कारण उसकी 
निविकल्पता का अ्वच्छेद भिन्न आकारों में हो जाता है। शक्ति के दोहरे कार्य, उच्च 
तथा निम्न श्रपने को उस तथ्य में प्रगट करते हैं कि उच्च, संसार की श्रभिव्यक्ति की 
घोर प्रदत होता है तथा निम्न, भक्ति के रूप में ईश्वर में वापस जाने की शोर श्रद्वतत 
होता है। वहो इन दोहरे रूपों में माया तथा भक्ति कहलाती है । लिय में शक्ति, भक्ति, 
में अंग के रूप में प्रगट होती है तथा जीव एवं श्रंग की ऐक्सता शिव तथा जीव की 

: प्रभिन्नता है । 





* शक्ति भक्तयोने भेदोडस्ति । « >अनुभवन्सूत्र, पृ० ८ । 
शक्त्या प्रपंच सुष्टि: स्यौ, * 
भकक्‍त्य तहिलयोमतः । वही । 
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लिग-स्थल दीन प्रकार के हैं जेसे, (१) भावलिंग (२) प्राशलिग तथा (३) 
इष्टलिग । भावलिंग केवल शुद्ध सत्ता की झ्रांतरिक श्रनुभूति से ही जाना जा सकता 
है तथा भावलिंग निष्कल कहलाता है। प्राणलिंग विचार द्वारा समभी हुईं सत्ता है 
प्रतः यह निविकल्प तथा सविकल्प दोनों है। इष्टलिंग वह है जो भात्म-साक्षात्कार 
ग्रथवा भक्ति के रूप में किसी के शुभ की पूर्ति करता है तथा वह दिक्‌ व काल से 
परे है ।. 


अनंत शक्ति शुद्ध निर्दत्ति है तथा सबसे परे है, शान्त्यतीत है, इसके पश्चात्‌ इच्छा 
शक्ति है जो शुद्ध ज्ञान के रूप में विद्या भी कहलाती है। तीसरी, क्रियाशक्ति कहलाती 
. है, जो निद्धत्ति की ओर ले जाती है। इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया की तीन शक्तियाँ छः 
प्रकार की हो जाती हैं । 


छः स्थलों का पुनः वर्णन निम्नलिखित रूप में हैं : 


(१) वह जो स्वयं में सम्पूर्ण रूप से पूर्ण, सूक्ष्म, अनादि, अनंत तथा श्रपरिभा- 
पित है परन्तु शुद्ध चैतन्य की अभिव्यक्ति के रूप में केवल हृदय की अनुभूति समझा जा 
सकता है, महात्मलिग कहलाता है । 


(२) वह जिसे हम इंद्वियों से परे शुद्ध चैतन्य के रूप में विकास का बीज पाते 
हैं जो सादार्य तत्व भी कहलाता है, प्रसादधर्नलंग कहलाता है । 

(३) शुद्ध प्रकाशमान पुरुष जो वाह्माम्यंतर भेद रहित है, आकार रहित है तथा 
श्रात्मनू के नाम से जाना जाता है चर लिंग कहलाता है । 

(४) जब यह इच्छाशक्ति द्वारा स्वयं को अहंकार में अ्भिव्यक्त करता है, तब 
हमें शिवलिंग मिलता है । 

(५) जब यह अपने ज्ञान, शक्ति तथा सर्वेब्याप्ति द्वारा सब प्राणियों को 
समस्त सुखों के क्षेत्र के परे ले जाने के लिए ग्रुरु का स्थान ग्रहण करता है, तव यह 
गुरुलिग कहलज्ञाता है। 


(६) इसका वह पक्ष जिसमें कि यह अपनी क्रिया द्वारा विदव को श्राश्नय देता 
है तथा सबको अपने चित्त में रखता है, आचार लिंग कहलाता है। 


इन स्थलों, अंगस्थलों के पुनः विभाग व उपविमभाग हैं । 


भ्रम! से तात्पर्य है ब्रह्म तथा “ग से तात्पयं है वह जो जाता है। प्रंगल्थल 
तीन प्रकार का है; जैसे, योगांग, भोगांग, त्यागांग । प्रथम में, मनुष्य शिव से संयोग 
का आनन्द प्राप्त करता है। द्वितीय भोगांग में मनुष्य शिव के साथ उपमोग झवनुमव : 
करता है तथा त्यागांग में मनुष्य भ्रम अ्रयवा जन्म व पूर्वजन्म के असत्य विचार को 
त्याग देता है। योगांग मूल कारण है, भोगांग सूक्ष्म कारण है तथा त्यागांग भौतिक 
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कारण है। योगांग स्वप्नरहित अवस्था है, मोगांग साधारण सुप्तावस्था है तथा 
त्यागांग जागरण की श्रवस्था है। योगांग प्रज्ञा की, भोगांग तेजस की तथा त्थागगि 
विश्य की ग्रवस्था है। योगांग शिव से ऐक्य तथा शरणास्थल कहलाता है । भोगांग 
दो प्रकार का हैं-आरणलिगी तथा प्रसादी । स्थूल भी दो प्रकार का है-भक्त-स्थल तथा 
महेश्वर-स्थल । पुन: प्रज्ञा ऐक्सस्थल तथा शरणस्थल है। तेजस, प्राणलिंगी तथा 
प्रसादी है । विश्व पुनः महेश्वर तथा मक्तस्थल के रूप में दो प्रकार का है। ऐंक्य 
शरण, प्राणलिंगी, प्रसादि, माहेश्वर तथा भक्त क्रमानुसार छः स्थल माने जा 
सकते हैं । 


पुनः स्वेशक्तिमत्ता सतोप वथा अनादि चेतना, स्वतंत्रता, शक्ति की झनवरुद्धता 
तथा श्रनंत शक्ति-ये ईश्वर के अंश हैं जो पट्स्थल में होते के कारण भिन्न उपाधियों 
पर आधारित छ: प्रकार की भक्ति के रूप में माने जाते हैं। भक्ति अपने को अनेक 
रूपों में प्रभिव्यक्त करती है, जिस प्रकार भिन्न फलों में जल भिन्न स्वादों -में अ्रभिव्यक्त 
होता है। भक्ति शिव के स्वरूप की है। तब यह आनन्‍्दस्वरूप है। पुनः, यह अनुभव 
स्वरूप है तथा वह नैण्ठिकी के स्वरूप की और छठी अच्छे व्यक्तियों में भक्ति के स्वरूप 
की है। आगे यह कहा गया है कि यह समस्त वर्गीकरण निरथेक है। मेरा तथा 
प्रत्येक वस्तु का तादात्म्य सत्य है, श्रन्य सब श्रत्तत्य है-वह ऐक्पस्थल है। ज्ञान के 
स्वयं प्रकाश द्वारा, ईश्वर से संयुक्त होने के कारण, शरीर तथा इन्द्रियाँ आकार रहित 
प्रतीत होती हैं, जब प्रत्येक वस्तु शुद्ध प्रतीत होती है, वह शरणस्थल कहलाता है-जब॑ 
कोई समस्त भ्रमों का अथवा शरीर आदि के विषय में दोषों का परिहार करता है 
तथा कल्पना करता है कि वह लिंग के साथ एक है, तब वह ॒प्राणलिग अथवा चर- 
स्थल कहलाता है। जब कोई सुख के सब पदार्थों को ईश्वर को समर्पित कर देता हैं, 
वह प्रसाद-स्थल कहलाता है तथा जब कोई ईश्वर से एक होने के रूप में श्रपनी बुद्धि 
ईश्वर पर केन्द्रित कर लेता है तब वह माहेश्वर-स्थल कहलाता है। जब असत्य 
सत्य प्रतीत होता है तथा जब चित्त भक्ति की आराधना-क्षिया द्वारा उससे विरक्त हो 
जाता है तब व्यक्ति संसार से विरक्त हो जाता है, यह भक्ति-स्थल कहलाता है। इस 
प्रकार हमारे पास श्रन्य छः प्रकार के पट्स्थल हैं । 


पुनः, अन्य हष्टिकोण से हमारे पास पट्स्थल का एक अन्य वर्णान है, जसेकि 
आत्मा से आकाश का विकास, आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से जल तथा जल 
से पृथ्वी का विकास होता है। पुनः, आत्मन्‌ तथा ब्रह्मन्‌ की ऐक्यता व्योमाग 
कहलाती है। प्रारशालिग, वायवांग कहलाता है तथा प्रसाद अनलांग, तथा महेद्वर, 
जलांग कहलाता है एवं भक्त भूम्यंग कहलाता है। पुनः, विन्दु से नाद उत्पन्न होता 


है श्र नाद से कला उत्पन्न होती है तथा इसके विपरीत, कला से बिन्दु तक जाया जा 
सकता है । 


७ 
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वेष्णवों के प्रसहश, अनुभवसूत्र भक्ति का उस अनुराग के रूप में वर्णान नहीं 
करता है, जिसमें पुजारी तथा पूजक के मध्य द्वैत भावना हो, वरन्‌ प्रवल शब्दों में 
ईश्वर से शुद्ध ऐक्चता अथवा तांदात्म्य के प्रकाशन के रूप में वर्णन करता है। इसका 
यह अर्थ है तथा वास्तव में यह विशेष रूप से कहा गया है कि पूजा के वे सब कमे- 
काण्डी रूप जिनमें हेतावसथा है, केवल काल्पनिक रचनाएं हैं । श्रपनी लीलामय 
भावना में भगवान अनेक रूप ग्रहणा कर सकते हैं परन्तु भक्ति के प्रकाश को यह 
व्यक्त करना चाहिए कि वे सब उससे एक हैं । ४ 


अध्याय ३४ 


शेकंद का दृर्शन 


ननीा+ »००गॉ[टिरिलनन कैनऊ-+>०+ 


भीकंठ की बअह्मसत्र पर टीका तथा उस पर अप्ययदीकषित की उपटीका 
में श्रीकंठ द्वारा प्रतिपादित शैव्मत का दशन 
परिचय 


प्रस्तुत रचना के पिछले भागों में प्रायः कहा गया है कि वादरायण कृत ब्रह्मसूत्र 
उन ग्रनेक प्राचीन उपनिपदों में, जो भारतीय दर्शन के अनेक श्रास्तिक संप्रदायों के 
विचारों के झ्राधार का निर्माण करते हैं, प्राप्त विभिन्न विचारधाराशओं को प्रकट रूप में 
क्रमबद्ध करने का प्रयत्न है। भिन्न विचारघधाराशों के प्रतिपादकों ने ब्रह्मसूत्र 
को भिन्न प्रकार से व्याख्या की है, उदाहरणार्थ, शंकर, रामानुज, भास्कर, 
माधव, वल्‍लम आदि । इन सबका विवरण प्रस्तुतत रचना के पिछले भागों में दिया 
जा चुका है। वेदांत का मौलिक अर्थ है, उपनिषदों की शिक्षाएं । फलस्वरूप ब्रह्मसृत्र 
उपनिपदीय ज्ञान की क्रमबद्धता है तथा विभिन्न दार्शनिक विचारों के भिन्न प्रतिपादकों 
हारा विभिन्न प्रकारों में इसकी अनेक व्याख्याएं, सभी वेदांत के नाम से ज्ञात हैं, यद्यपि 
एक संप्रदाय के विचारकों का वेदांतदशशन किसी भी अन्य संप्रदाय से विज्ञेपतः भिन्न 
प्रतीत हो सकता है। जिस प्रकार, जवकि शंकर द्वारा ब्रह्मसूत्र का स्पष्टीकरण अद्वेत 
है, माधव की व्याख्या स्पष्ट रूप से अनतेकवादी है । प्रस्तुत रचना के चतुर्थ भाग में 
हमने शताब्दियों में विस्तृत दोनों विचारधाराशओं के प्रतिपादकों के मध्य प्रतिवाद की 
तीव्रता देखी । कर 

क्योंकि श्रीकंठ ने अपने विचारों का प्रतिपादन ब्रह्मसूत्र की व्याख्या के रूप में 
किया है तथा उनकी उपनिषदों के प्रति भक्ति तथा निष्ठा है, अतः इस रचना को 
वेदांत की व्याख्या मानता होगा । वेदांत की अनेक व्याख्याश्रों के साहश (उदाहरणार्थ 
रामानुज, माधव, वलल्‍्लभ अथवा निम्बारकर द्वारा) श्रीकंठ का दर्शन, व्यक्तिगत आस्था 
से संबंधित है, जहाँ ब्रह्मनू से समानता होने के कारण शिव को उच्चतम देव माना है । 
अ्रत: शवमत के प्रमारित स्पष्टीकरण के रूप में इसकी मांग की जा सकती है। 
शवमत अथवा शैवदर्शन ने भी अनेक रूप ग्रहण किए थे जैसाकि संस्कृत रचताओों तथा 
द्रविड़ भाषा की रचनाश्रों में व्यक्त किया गया है; परंतु प्रस्तुत रचना में हमारी रुचि 
केवल संस्कृत रचनाओं में शवदर्शन के स्पष्टीकरण से है । प्रस्तुत लेखक की पहुंच 
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मौलिक द्रविड़ साहित्य जैसे तमिल, तैलगु, कन्नड़ तक नहीं है तथा प्रस्तुत रचना की 
प्रस्तावित योजना के अंतर्गत भारत की प्रादेशिक भाषाओं के साहित्य से सामग्री संग्रह 
करना नहीं है । 
अपनी टीका के परिचय में श्रीकंठ कहते हैं कि उनकी ब्रह्मसूत्र की व्याख्या का 
लक्ष्य उसके उद्देश्य का स्पष्टीकरण करना है क्योंकि पूर्व श्राचार्यों ने इसे श्रस्पष्ट कर 
दिया था ।* हम यह नहीं जानते कि ये पूर्व शिक्षक कौन थे परंतु शंकर तथा श्रीकंठ 
की टीकाझ्नों की तुलना यह दिखाती है कि शंकर उनके लक्ष्यों में से एक थे। शंकर के 
दोवमत पर विचार, संक्षेप में, उनकी ब्रह्मसूत्र २-२-३५-३८ पर टीका से प्राप्त किए 
जा सकते हैं तथा उनके शैवदर्शन पर विचार कुछ पौराणिक व्याख्याओं के अधिक 
अनुरूप हैं जो पूर्णा संमव है कि विज्ञान भिक्षु द्वारा इनकी विज्ञानामृत भाष्य नामक ब्रह्म- 
सूत्र की टीका तथा ईश्वर गीता पर कुर्म पुराण की टीका में ले ली गई थी । शंकर आठवीं 
शताब्दी ई० में किसी समय विद्यमात थे तथा उनका प्रमाण यह दिखाता है कि जिस 
प्रकार का देवदर्शन उन्होंने प्रतिपादित किया वह बादरायण को भली प्रकार ज्ञात था 
अतः उन्होंने खंडन करने के लिए इसको ब्रह्मसूत्र में सम्मिलित किया । - इससे शैव- 
विचार-प्रणाली की महान्‌ प्राचीनता ज्ञात होती है। प्रथक्‌ खंड में हम इस प्रश्न पर 
विचार करेंगे । 


शंकर दक्षिण में केरल प्रदेश के थे तथा वे श्रवश्य ही शैवदर्शन के कुछ लेखों 
अथवा दौवागमों से परिचित होंगे। पर न तो शंकर और न उनके टीकाकारों ने 
इनके नाम का उल्लेख किया है। परंतु स्पष्ट है कि श्रीकंठ ने कुछ शेवाग्ों का 
अनुकरण किया, जिनका प्रारंभ पू्वकाल में शिव के अवतार इवेत नामक व्यक्ति ने 
किया था, जिसका अनुकरण उसी संप्रदाय के श्रन्य शिक्षकों ने अवश्य किया होगा 
तथा श्रीकंठ के श्रपने प्रमाण के अनुसार अठाइस अवतार श्रीकंठ से पूर्व विद्यमान थे 
जिन्होंने शवागम रचनाएँ लिखी थीं। शिव महापुराण की वायवबीय संहिता में 
प्रारंभिक शिक्षक दवेत का उल्लेख भी है ।*१ 

मंगलाचरण के इलोक में श्रीकंठ, श्रहम्‌ पदार्थ के रूप में शिव की पूजा करते हैं । 
उप टीकाकार अप्पय दीक्षित (१५५० ई०) महाभारत का अनुकरण करते हुए शिव 
का चरित्र-चित्रण एक काल्पनिक रीति से मूल 'श' श्र्थात्‌ 'संकल्प' से गब्द व्युत्पन्न 





व्यास सूत्र इदं नेत्र चिदुपां ब्रह्मदशंने । 
पूर्वांचा्य: कलुपितं, श्रीकंठेन प्रसादते ) 


“श्रीकंठ भाप्य प्रारंभिक पद्म ५ | 
छशिव-महापुराण, वायवीय-संहिता १-५-४ झादि । 


वेटेशवर प्रेस, बम्बई १६२५॥। 


द्ड [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


करने का प्रयत्न करते हैं। इसका यह अर्थ है कि भगवान शिव का व्यक्तित्व शुद्ध 
अहम्‌ के स्परूप का है तथा उसकी इच्छा-शक्ति सेव समग्र प्राणियों के श्रेय तथा 
आनंद को कार्यान्वित करने में प्रदत्त रहती है। यह ग्रहम, सतृ-चित्‌ तथा आनंद के 
रूप में भी वरित है । आगे श्रीकंठ कहते हैं कि उनकी टीका उपनिपद्‌ तथा वेदांत 
की शिक्षात्रों के सार की व्याख्या है और यह उनको आकपित करेगी जो शिव के भक्त 
है। श्रीकंठ ने शिव का वर्णन एक और अ्रहम्‌ के तत्व के रूप में किया है जो जीव 
के व्यक्तित्व का निर्माण करता है तथा उसी समय वे उसको शुद्ध सतू, चित तथा प्रानंद 
स्वरूप मानते हैं। उनका यह विचार है कि जीव का यह व्यक्तित्व केवल असीमित भ्र्थ 
में ही शिव के असीम रूप से अभिन्न माना जा सकता है। इस पद्म पर टीका करते 
हुए अप्पय दीक्षित वैयक्तिक ईश्वर के रूप में शिव के व्यक्तिगत पक्ष को प्रमुखता देने 
के लिए कुछ उपनिषदो के प्रमाण उद्धृत करते हैं।' साधारणतः सत्त-चित्‌ झा्ेद- 
रूपाय शब्द सत्‌, शुद्ध चित्‌ तथा आनंद की साकार ऐक्यता के अर्थ में शंकर के सके 
वेदांत संप्रदाय के लेखों में प्रयोग किया जाएगा । परन्तु इस प्रकार का श्र्थ पूर्ण 
ईश्वरीय दर्शन के लिए उपयुक्त नहीं है। इस कारण अ्प्पय कहते हैं कि सतृ-चितृ- 
आनंद शब्द महाईश्वर शिव के गुण हैं, तथा यह अंतिम शब्द 'रूपाय' द्वारा निर्देशित 
होता है क्‍योंकि ब्रह्मत्‌ स्वयं अरूप है। सीमित जीव का शिव के प्रसीम रूप में 
विस्तार भी यह सूचित करता है कि जीव उसके (ब्रह्मनु के) साथ झानंद तथा चिंत्‌ 
के गुणों का उपभोग करता है। शंकर की एक व्याख्या के अनुसार, जो व्यक्ति मोक्ष 
प्राप्त कर लेता है वह ब्रह्मत्‌ अर्थात्‌ सतू-चित्‌-आनद की ऐक्यता से एक हो जाता है। 

वह चित्‌ झ्थवा आनंद का उपभोग नहीं करता परतु वह उससे तुरंत एक है। शंकर 
तथा उनके संप्रदाय की प्रणाली में ब्रह्मत्‌ पूर्णाझूप से नि्गुण तथा निर्विशेष है। 

रामानुज ब्रह्मसूत्र की अपनी टीका में निगु णा तथा निर्विशेष ब्रह्म के विचार का खंडन 
करने का प्रयत्त करते हैं तथा ब्रह्म को अनंत संख्या में शुम तथा हितैपी गुण एवं धर्मो 
का निवास मानते हैं। यह सगुण ब्रह्मत्‌ अर्थात्‌ गुणयुक्त कहलाता है | श्रीकंठ ने यही 
विचार भिन्न रूप में प्रस्तावित किया है । पुराणों तथा कुछ प्राचीन संस्कृत साहित्य 
के अतिरिक्त सगुणा बह्ान्‌ का विचार रामानुज के अतिरिक्त वत्तेमान दार्शनिक साहित्य 
में उपलब्ध नहीं है। कहा जाता है कि रामानुज ने बोधायन इत्ति का अनुकरण किया 

किन्तु वह अब अप्राप्य है। अत: यह प्रस्ताव किया जा सकता है कि श्रीकंठ के भाष्य 

को प्रेरणा, बोघायन द्वत्ति अथवा रामानुज या सरल ईश्वरीय विचार मानने वाले 

किसी भी शैवागम से मिली थी । 





१ झोनमीहहं-पदार्थाय लोकार्ना सिद्धिहेतवे, 


सच्चिदानन्द-रूपाय शिवाय परमात्मने । 
-श्रीकंठ द्वारा शिव की प्रारम्मिक स्तुति । 


श्रीकंठ का दर्शन ] है. 


एक ओर भगवात्त शिव, महान्‌ तथा अनुभवातीत देवता माने जाते हैं तथा दूसरी 
झोर, वह इस भोतिक विष्व के उपादान कारण माने जाते हैं; जिस प्रकार दही का 
उपादान कारण दूध हैं। स्वाभाविक है कि इरासे कुछ श्रापत्तियां उत्पन्न होती हैं, 
बयोंकि महान्‌ ईश्वर एक ही समय में पूर्णा अनुभवातीत तथा साथ ही भौतिक विश्व 
की सृष्टि के लिए परिवततित होते हुए जिसको (चिएंव) कि स्वयं ईश्वर का स्वरूप 
मानना है, नहीं माना जा सकता । इस आपत्ति से बचने के लिए श्रप्पय, श्रीकंठ के 
विचार का संक्षिप्त वर्णान करते हैं तथा गअ्रद्वेतवादी एवं द्वेतवादी व्याख्यात्रों को इंगित 
करते हुए उपनिपदों के मूल ग्रच्थों में अनुरूपता लाने का प्रयत्न करते हैं। अ्रत: वह 
कहते हैं कि ईश्वर स्वयं भौतिक विश्व के रूप में रूपांतरित नहीं होता वरन्‌ ईए्वर की 
शर्क्ति, जो स्वयं को भौतिक विश्व के रूप में अभिव्यक्ति करती है, ईश्वर के पूर्ण व्यक्ति- 
त्व का एक अंश है। श्रतः जड़ जगत अम अथवा ईश्वर का गुण (स्पिनोजा के श्रर्थ 
में) नहीं माना जा सकता है, न ही यह ईइवर का अंश अथवा अवयव माना जा सकता 
है जिससे कि विश्व की सब क्रियाएं ईश्वर के संकल्प पर निर्भर हैं, जैसाकि रामानुज 
अपने विशिष्टाद्वत के सिद्धांत में मानते हैं। श्रीकंठ ईइवर तथा चिशइव के संबंध के 
उस स्वरूप को भी नहीं मानते हैं जैसाकि लहरों अथवा फेन तथा समुद्र के मध्य होता 
है। लहरें अथवा फेन न तो समुद्र से भिन्न हैं भ्रौर न एक, यह भास्कर का भेदाभेदवाद 
कहलाता हैं। यह भी ध्यान दिया जा सकता है कि श्रीकंठ का यह विचार विज्ञान 
भिक्षु के उस विचार से पूर्णतः भिन्न है जिसे उन्होंने ब्रह्मसूत्र की टीका "विज्ञाबामृतत- 
भाष्य” में व्यक्त किया है, जिसमें वह पुराणों में भली-भांति प्रचलित इस विचार को 
स्थापित करना चाहते हैं कि, प्रकृति तथा पुरुष ईश्वर से बाहर निवासित सत्ताएं हैं 
तथा जिनका ईश्वर से सह अस्तित्व है, व ईश्वर द्वारा विश्व की उत्पत्ति के लिए, पुष्ठप 
के उपभोग तथा अनुभव के हेतुवादी उद्देश्य के लिए तथा श्रंत में पुरुषों को बंधन से 
परे भोक्ष की ओर ले जाने के लिए क्रियान्वित करता है। यहां शंकर की ब्रह्मसृत्र 
(२-२-३७) पर टीका की ओर संकेत करना अ्रनुचित न होगा जहां वे एक हौव 
सिद्धांत के खंडन का प्रयत्न करते हैं, जो ईश्वर को निमित्त कारण मानता है, जो 
विश्व के निर्माण के लिए प्रकृति का रूपांतर करता है--यहू विचार उस विचार के 
लगभग समान है जो विज्ञान भिक्षु के “विज्ञानामृत भाष्य” में मिलता है। यह झौोव 
विचार, श्रीकंठ द्वारा व्यक्त, शैव विचार से पूर्ण रूप से भिन्न प्रतीत हुआ है, जो 
स्पष्ट रूप से श्वेत से प्रारंभ हुए अठ्ठाईस, योगाचार्यों की परम्परा पर आधारित है । 
महान्‌ वैयक्तिक ईइवर भगवान्‌ शिव हमारी कामनाओ्रों अथवा कल्याराकारी 


अभि- 
लापाओं की पूर्ति करते हुए माने जाते हैं । यह विचार अप्पय द्वारा उनकी 'शिब' 
शब्द की किचित काल्पनिक शब्द व्युत्पत्ति मूल 'वश' तथा 'शिव' शब्द अर्थात्‌ शुभ 


से दोहरी शब्द-व्युत्पत्ति में उपस्थित किया गया है! 


हक 2 शैवों के प्रथम गुरु के प्रति भक्ति रखते हैं तथा उन्हें (इवेत को) अनेक 
भागा का निर्माता मानते हैं 


। श्रप्पय भी अपनी टीका में 'न्ानागम विधायिने' शब्द 


६६ ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


के श्र्थ के विपय में श्रनिव्चित हैं। वह दो वैकल्पिक व्याख्याएं देते हैं। एक में उनका 
यह प्रस्ताव है कि पूर्व गुरु ने उपनिषद्‌ के मूल ग्रन्थों के श्नेक व्याधातों को निश्चित 
किया था तथा एक ने शैव-प्रणाली प्रारंभ की थी जिसका उचित समर्थन उपनिपद्‌ 
के मूल ग्रंथों द्वारा हो सकता है। ट्वितीय व्याख्या में उनका प्रस्ताव है कि 'तातागम 
विधायिने' शब्द श्र्थात्‌ वह जिसने अनेक श्रागमों को उत्पन्न किया है, का श्रथ् केवल 
इतना है कि इवेत-प्रणाली अनेक श्रागमों पर श्राधारित थी। ऐसी व्याख्या में हमें 
निश्चित नहीं हैं कि यह आ्रागम उपनिपदों पर श्राधारित थे, श्रथवा श्रन्‍्य द्रविड़ मूल 
ग्रथों पर अथवा दोनों पर ।' शंकर के ब्रह्मसूत्र (२-२-३७) के भाष्य पर टीका 
करते हुए वाचस्पति अपनी 'भामती' में कहते हैं कि वह प्रणालियों जो शव, पाशुपत, 
कारुणिक-सिद्धांतिन तथा कापालिकों के रूप में ज्ञात हैं, वे माहेश्वर नामक चार 
प्रकार के संप्रदायों के रूप में जानी जा सकती हैं ।* वे सब प्रकृति, महत्‌ श्रादि के 
सांख्य सिद्धांत में तथा श्रोम शब्द के किसी प्रकार के योग में विश्वास करते हैं, उन्तका 
श्रंत्तिम लक्ष्य मोक्ष तथा समस्त दुःखों का श्रंत था । जीव, पशु कहलाते हैं तथा पाश 
शब्द का भ्र्थ बंधन है। माहेश्वर विध्वास करते हैं कि ईइवर, संसार का निमित्त 
कारण है, जिस प्रकार कुम्हार जलपात्र प्रथवा मिट्टी के वत्तनों का है । 


शंकर तथा बाचस्पति दोनों ही इस महेश्वर-सिद्धांत को उपनिषदिक शास्त्रों के 
विरोधी उन सिद्धांतों पर प्राधारित मानते हैं जिन्हें महेश्वर ने लिखा था। उनमें से 
कोई भी शुरु इवेत के नाम का उल्लेख नहीं करता जो श्रीकंढ के भाष्य तथा शिंवे 
महापुराण में आलेखित हैं। अतः यह स्पष्ट है कि यदि शंकर के प्रमाण को स्वीकार 
किया जायगा तव इस शब्द 'नानागम विधायिने/ का श्र्थ वह समाधानित सिर्दधात 
नहीं हो सकता जित्की रचना र्वेत तथा अन्य सत्ताईस झ्व गुरुप्रों? ने उपनिपदों 





श्रस्मिन्‌ पक्षे 'नानागमत्रिधायिनी' इत्यस्य 
वानाविध पाशुपतादागम निर्मात्रा इत्यर्थ: । 

-श्रीकंठ के भाष्य पर अप्पय की टीका (बम्बई १६०५) भाग १, पृ० ६। 
किन्तु रामानुज ने उसी सूत्र की अपनी टीका में चार प्रकार के संप्रदायों-कापाल, 
कालमुख, पाशुपत एवं शव का उल्लेख किया है । 
वायवीय-संहिता खंड ब्वेत से प्रारंग करके अठाईस योगाचार्यों के नाम का उल्लेख 
करता है । उनके नाम निम्नलिखित हैं : 
धवेतः सुतारों मदनः सुहोत्रः कद्धोँ व च 
लोगाल्षिइच महामायो जैगीपव्य: तथैव च ) २ 
दधिवाहरंच ऋषमभो मुनिरुमोजत्रिरेव च 
सुपालकों गौतमइच तथा वेदशिरा मुनि: । ३ 


श्रीकंठ का दर्शत |] [६७ 


के झ्राधार पर की थी । हमने पहले ही इंगित किया है कि शव सिद्धांत जिसे हम 
श्रीकंठ में पाते हैं, भाहेश्वर-विचारधारा से गधेष्ठ भिन्न है जिसको शंकर त्तथा वाचस्पति 
खंडन करना चाहते थे। वहां पर शंकर ते महेष्वर विचारधारा को न्याय-दर्शन के 
लगभग समान तुलना को है। महेंए्वर द्वारा तथाकथित लिखे सिद्धांत खेख क्या थे,. 
यह अ्रमी तक अज्ञात है। परन्तु यह निश्चित है कि वे ईसा काल के पूर्व श्रथवा 
आरंभ में रचे गए थे क्‍योंकि उस सिद्धांत का वादरायण ने अपने ब्रह्मस॒त्र में उल्लेख 
किया था । श्रीकंठ निश्चित रूप से कहते हैं कि श्रात्माएँ तथा निर्जीव पदार्थ, जिनसे 
विश्व का निर्माण हुआ है, सव महान्‌ मगवान की पूजा की सामग्री को रचना करते 
हैं। मानव आत्माएँ प्रत्यक्ष रूप से उनकी पूजा करती हैं तथा निर्जीव पदार्थ उस 
सामग्री की रचना करते हैं, जिससे उनकी पूजा होती है। श्रतः संपूर्ण विश्व महान्‌ 
भगवान के हेतु अस्तित्व रखता माना जा सकता है । श्रीकंठ आगे कहते हैं कि भगवान 
की शक्ति ग्रथद( बल, उस आधार ऋथव[ स्थुल पृष्ट की रखता करता हैँ जिस पर 
सम्पूर्ण संसार अनेक रंगों में चित्रित है। श्रतः संसार की सत्ता स्वयं ईश्वर के 
स्वरूप में है। विश्व जैसा हमें प्रतीत होता हे, केवल एक चित्र-प्रदर्शन है, जिसका 
आधार ईश्वर की परम सत्ता है जो उपनिपदों में निश्चित रूप से वरणित तथा प्रमा- 
णित माना गया है।' श्रीकंठ के प्रमाण पर, उनके द्वारा व्याख्या किया हुआ शैवमत 
का दहशत उपनिषदों की व्याख्या का अनुकरण करता है तथा उन पर आधारित है। 





गोकराइच गुहावासी शिखाडी चापरः स्मृतः 
जटामाली चाट्नह्यसो दारको लाज्रली तथा । ४ 
महाकालइच शूली चर दण्डी मुण्डिशेव च 
सिष्णुस्सोभ-शर्सा च लकुलीइवरेव च ) ५ 
वायवीय-संहित २-६ पद्म २-५ । कूमें पुराण १-५४३-४ से तुलना कीजिए । 
' उनके शिष्थों के नाम २-६ पद्च ६-२० से दिए हुए हैं (कुर्म-पुराण १-५३, १२) से 

तुलना कीजिए । 

प्रत्येक योगाचायय के चार शिप्य थे। उनमें से प्रमुख निम्नलिखित हैं (वायबीय- 

संहिता २-६-१०) कपिल, असुरि, पंचशिख, पराशर, इह॒दश्व, देवल, शालिहान्, 

ग्रक्षपाद, कनाद, उलूक, वत्स । 

निज-शक्ति-भित्ति-निम्चित-निखिल-जगज्जाला-चित्र-निकुरुम्भ: 

स जयति शिव: परात्मा निखिलागम-सार-सर्वेस्वम्‌ । २ 

भवतु स मवतां सिद्ध परमात्मा सर्व-मंगलो-पेत:, 

लचिदचिन्मग्र: प्रपच: शेपों शेघोडपि यस्पैष: ॥३ 


“प्रारंभिक पद्च, श्रीकंठ का भाष्य ! 


ध्ष | [भारतीय दर्शन का इतिहास 


यह दुर्भाग्य है कि जित विद्वानों ने शेवमत् के अध्ययन पर लेख लिखे हैं श्रथवा उम्त पर 
पुस्तकें लिखी हैं उनमें से श्रतेकों ने बहुधा श्रीकंठ द्वारा प्रतिपादित दर्शन की उपेक्षा 
की है, यद्यपि उनकी रचना १६०८ में ही प्रकाशित हो गई थी । 


हमने पहले ही देखा है कि ब्रह्मसूच (२-२-३७) पर अपने भाष्य में शंकर ईश्वर 
की निित्तता का सिद्धांत साहित्य के सिद्धांत के रूप से संबंधित मानते हैं जिसे अनु- 
मानव: महेश्वर ने लिखा था । श्रीकठ द्वारा व्याख्या किए हुए उप्ती विषय पर टीका 
करते हुए अप्पय कहते हैं कि यह विचार शैवागमों में, उन्हें अपुर्ण रूप से समभने पर 
पाया जा सकता है। परंतु न तो वह और न श्रीकंठ, हम तक प्राप्त किसी भी उस 
शवागर्मों का उल्लेख करते हैं, जो ईश्वर की निमित्तता का वर्णान करते हैं। अतः 
श्रीकठ भी उत्त विचार के खंडन का प्रयत्त करते हैं जो यह मानता है कि ईश्वर 
संसार का निमित्त कारण ही है। अतः हम अनुमान कर सकते हैं कि कुर्छ 
औवागमों की व्याख्या ईश्वर को संसार का निमित्त कारण मानने के आधार पर की 
गई थी। 


ब्रह्मसूत्र (२-२-३७) पर श्रीकंठ का भाष्य तथा उस पर अप्पय की टीका कुछ 
अ्रत्य महत्वपूर्ण विषय उपस्थित करते हैं। इनसे हमें ज्ञात होता है कि आगम दो 
प्रकार के थे जिनमें से एक उन तीन बर्णो के लिए था जिनकी पहुँच वैदिक साहित्य 
तक थी तथा दूसरा उनके लिए था जिनकी पहुँच वैदिक साहित्य तक तहीं थी। 
यह उत्तरकालीन आगम, द्वविड़ प्रादेशिक भाषपाश्रों में लिखे हुए हो सकते हैं अथवा 
सल्‍्कृत संग्रहों से द्रविड़ प्रदेशिक भाषाश्ों में अनुवाद किए गए हों। ब्रह्मसूत्र की 
श्रीकंठ की अपनी व्याख्या मुख्यतः, शिव महापुराण के वायवीय संध्िता भाग में प्रति- 
पादित विचारों पर आधारित है । कूर्म पुराण तथा बाराह पुराण में भी हम भिन्न 
प्रकार के शवागम तथा दौव विचारधाराग्रों के विपय में सुतते हैँ। कुछ शैव 
संप्रदाय जेसे लकुलीश अ्रथवा वाराह बैदिक विचारों की सीमा के बाहर समझे जाते 
हैं तथा इस विचार के प्रनुयायी भ्रमात्मक शास्त्र का श्रनुकरण करते माने जाते हैं। 
इसके उत्तर में यह माना जाता है कि इनमें से कुछ संप्रदाय अपविद्र प्रथा का अनुकररा 
करते हैं तथा इसी कारण अ्रमात्मक गास्त्र के रूप में माने जाते हैं। परंतु वे पूर्णो 
रूप से बैदिक श्रनुद्यसन के विरोधी नहीं हैं तथा वे भक्ति व पूजा की कुछ विधियों को 
प्रोत्साहित करते हैं जो वैदिक प्रया में मिलती हैं। उपरोक्त प्रकार के आ्ागम प्रर्थात॑ . 
जो शूद्र तथा अन्य निम्न जातियों के लिए हैं, प्रसिद्ध आगमों जैसे कार्मिक, मुगेन्द्र श्रादि 
के समान हैं । कितु कहा गया है कि यह वेद विरोधी झागम तथा वायबीय संहिता में 
प्राप्त वेंदिक पवमत मुख्यतः प्रभारित हैं तथा दोनों ही श्रपने उदृगम के लिए भगवान 
ध्षिव के भ्राभारी हैं। उनके प्रमुख सिद्धांत समान हैं क्योंकि दोनों ही शिक्ष को 
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संसार का उपादान तथा निमित्त कारण मानते हैं। कुछ ग्रल्पन्ञ व्याख्याकारों ने 
, महान्‌ भगवान की निमित्तता को प्रमुखता देते हुए आगमों की व्याख्या करने का प्रयत्न 
किया है तथा उपरोक्त विपय कापउद्देश्य महान्‌ भगवान के विषय में ऐसे विचार का 
खंडन करना है जिसके श्रनुसार वह केवल निमित्त कारण है । 


यह ध्यान देना आश्चर्यजनक है कि शवद्शन के दो संप्रदाय-लाकुलीश व पाशुपत 
तथा शैवदर्शन जैसी उनकी 'सर्व-दर्शन-संग्रह' में व्याब्या की गई है, मुख्यतः ईश्वर के 
उस पक्ष की व्याख्या करते हैं जिसमें वह (ईश्वर) विश्व का निमित्त कारण है। 
वे विविध प्रकार के कर्मकाण्डों को प्रमुखता देते हैं तथा नैतिक अनुशासन के कुछ रूपों 
को भी प्रोत्साहित करते हैं। यह भी ध्यान देता आइचर्यजनक है कि 'सर्व-दश्शन-संग्रह' 
श्रीकंठ के भाष्य का उल्लेख न करें यद्यपि प्रथमोक्त ईसवी की चौदहवीं शताब्दी के 
लगभग किसी समय लिखा गया होगा प्ौर श्रीकंठ भाष्य उस समय के बहुत पहले 
लिखा गया होगा । यद्यपि हमारे लिए भ्रभी तक यह संभव नहीं है कि हम उतका 
निश्चित समय निर्धारित कर सकें। न ही सर्व-दर्शन-संग्रह, शिव महापुराण, क्ु्मे- 
पुराण तथा वाराह पुराण में प्राप्त पोराणिणिक सामग्रियों का उल्लेख करता है । परंतु 
हम प्रणालियों की व्याख्या बाद में अन्य खंड में करेंगे तथा श्रीकंठ के भाष्य में 
प्रतिपादित दर्शन से उनका संबंध वहाँ तक प्रदर्शन करेंगे जहां तक कि हस्तलिखित 
सामग्री तथा अन्य प्रकाशित शास्त्र प्राप्त हैं । 


ब्रह्मसूत्र के प्रथम सूत्र 'अथातो ब्रह्म जिज्ञासा की व्याख्या करते हुए श्रीकंड पहले 
अथ शब्द के श्रर्थ पर एक लम्बा तक उपस्थित करते हैं। साधारणतः “प्रथ' का श्र 
पश्चात्‌! है अथवा यह एक विषय को उचित आरम्म से उपस्थित करता है। श्रीकंठ 
मानते हैं कि 'प्रथातों धर्म जिज्ञासा' से प्रारंगभ होकर जैमिनी कृत सम्पूर्ण मीमांसा सूत्र 
ब्रह्मसूत्र (४-४-२२) के अंतिम सूत्र अनावृत्ति: शब्दादनावृत्ति: शब्दात्‌र॒ तक एक ही 
है। फलस्वरूप ब्रह्म-जिज्ञासा भ्रर्थात्‌ ब्रह्मन्‌ के स्वरूप के प्रति जिज्ञासा धर्म-जिज्ञासा 
के बाद अवद्य भ्राना चाहिए जो जैमिनी के भीमांसा-सूत्र के विषय की रचना करता 
है। हमने इसी कृति के अन्य भागों में देखा है कि पूर्व मीमांसा का विपय धर्म के 
स्वरूप की परिभाषा से आरंभ होता है। जो वैदिक आदेशों (चोदना लक्षणोर्थे धर्म) 
की श्राज्ञा से निकले हुए लाभदायक फलों के रूप में माना गया है। अ्रतः यज्ञ, घर्म 
के रूप में माना जाता है तथा यह यज्ञ कुछ अंशों में इच्छित लामों की प्राप्ति, जैसे 
पुत्र-जन्म, सफलता-प्राप्ति, वृष्टि श्रथवा मृत्यु के पश्चात्‌ स्वर्ग में दीघंकाल तक निवास 
के लिए होता है। कुछ पअंशों में यह यज्ञ आ्रवदयक कमंकाण्ड के रूप में तथा समारोह 
के अवसरों पर आवश्यक श्रनुष्ठानों के लिए होता है। साधारणत: इन यज्ञ संबंधी 
कत्तेंव्यों का ब्रह्म-जिज्ञासा से बहुत संवंध नहीं है। अतः शंकर ने ब्रह्मसूत्न तथा गीता 
पर अपनी टीका में यह दिखाने का बहुत प्रयत्न किया है कि ब्रह्म-जिज्ञासा का जिनको 
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प्रधिकार है उनसे पूर्णातया भिन्न स्वभाव वाले व्यक्तियों को यज्ञ संबंधी कत्तंव्य निर्दिष्ट 
करने चाहिएं। कर्म तथा ज्ञान के दो भाग पूर्ण भिन्न हैं तथा मनुष्यों की दो जातियों 
के लिए उद्देशित हैं। पुनः जब धर्म का फल सांसारिक सफलता अथवा स्वर्ग के कुछ 
काल के लिए निवास तथा कुछ समय पद्चात्‌ पुतर्जन्म तथा मृत्यु की ख खला में ले 
ग्राता है तब एक बार प्राप्त ब्रह्म ज्ञान अथवा प्रत्यक्ष श्रनुभूृति मनुष्य को समस्त वंधन 
से परम मोक्ष दिला देगा। श्रतः ये दो मागं श्र्थात्‌ कर्म मार्ग व ज्ञान मार्ग परस्पर 
पूरक नहीं माने जा सकते । उन्हें एक ही वृत्त के खंड मानना भूल है। यह शंकर का 
कम तथा ज्ञान के संयुक्त संपादन के खंडन के रूप में ज्ञात है जो शास्त्रीय भाषा में 
'ज्ञान-कर्म समुच्चयवाद' कहलाता है । 


श्रीकंठ यहाँ इसके विपरीत विचार व्यक्त करते हैं । वह कहते हैं कि जिस ब्राह्मण 
का यज्नोपवीत हो चुका है उसे वेद के श्रध्ययन का अ्रधिकार है, वास्तव में एक उपयुक्त 
आचार्य के अंतर्गत वेद के अध्ययन का उसका आ्रावश्यक कत्तंव्य है तथा जब वह वेदों 
पर अधिकार प्राप्त कर लेता है तब उसे अपने को उनके श्रर्थ से परिचित कराना 
पड़ता है। अतः पूर्णा श्र्थ समभने के साथ वेद का अ्रध्ययन ब्रह्मन्‌ के स्वरूप के विपय 
में किसी जिज्ञासा अथवा तक के पूर्व आने वाला मानता पड़ेगा । क्योंकि धर्म वेदों से 
ज्ञात हो सकता है प्रतः ब्रह्मन्‌ का ज्ञान भी वेदों के अध्ययन से करना होगा । परंतु 
यह नहीं कहा जा सकता कि बेदों के केवल श्रध्ययन के पश्चात्‌ ही किसी को ब्रह्मन के 
स्वरूप के विपयथ में तर्क करने का अधिकार हो जाता है। ऐसे मतुष्य को, वेदों के 
अध्ययन के पश्चात्‌ धर्म के स्वरूप का विचार करना होगा जिसके बिना उसे ब्रह्मन के 
स्वहूप के विपय में तर्क से परिचित नहीं कराया जा सकता । अ्रतः ब्रह्मन्‌ के स्वरूप 
के विपयर में तक, धर्म के स्वरूप के पश्चात्‌ ही श्रारंभ हो सकता है ।* वे आगे कहते हैं 
कि यह हो सकता है कि पूर्व॑मीमांसा में प्राप्त वैदिक आदेशों की व्याख्या में प्रयुक्त 
नियम तथा सिद्धांत, ब्रह्मनन्‌ के स्वरूप के तक की ओर ले जाने वाले उपनिषदीय मूल 
ग्रथों को समभने के लिए श्रावशयक हों । इसी कारण ब्रह्मन्‌ के स्वरूप के विचार से 
पूर्व धर्म के स्वरूप के विषय में एक तक अनिवायंत: आवश्यक है । 


किन्तु, यह नही कहा जा सकता कि यदि यत्न ब्रह्मनू के स्वरूप के ज्ञान की ओर 
ले जाते हैं तत्र उसके स्वरूप के विपय में विवेचना का क्‍या लाभ है। इससे तो धर्म 
के स्वरुप के विषय में विचार करना श्रच्छा है, क्योंकि जब विना किसी लक्ष्य की पूर्ति 


तहि किमनन्तरमस्पारम्भ: । धर्म-विचारान्तरम्‌ । श्रीकंठ का भाष्य ९-६-१ 
भाग १, पृ० ३४॥। 


ने व्ं धर्म-ब्रद्मा-विचार-हपदोरशास्त्रयों रत्यन्तभेदवा दिनः । 
किन्तु एकत्ववा दिन: । -वही । 


पश्रीकंठ का दर्शन ] कक 


की कामना के वेदिक कर्म किए जाते है, वे स्वयं एक मनुप्य की बुद्धि को शुद्ध कर देंगे 
तथा ब्रह्मत्‌ के स्वरूप की जिज्ञासा करने के योग्य बना देंगे, क्योंकि वैदिक यक्षों के 
ऐसे निष्काम कर्मो से व्यक्ति अपने पापों से भुक्त हो जाता है तथा यह ब्ह्मन्‌ के स्वरूप- 
प्रकाशन की श्रोर ले जा सकता है ।' उन्होंने गौतम तथा श्रन्य स्मृतियों की ओर यह 
विचार स्थापित करने के लिए संकेत लिए हैं कि केवल वे, जो वैदिक धामिक रचनाओं 
में दीक्षित हैं, ब्रह्मन्‌ में निवास तथा उससे एकाकार होने के प्रधिकारी हैं। अत्यन्त 
महत्वपूर्ण विषय है कि केवल वे वैदिक बलिदान जो बिना किसी लष्ष्य-प्राप्ति के 
विचार के किए जाते हैं वे ही अन्त में पापों की समाप्ति की श्रोर ले जाते हैं जिससे ब्रह्म- 
ज्ञान संभव हो जात्ता है। ऐसे मनुष्य के दृष्टांत में कम का फल वही होता है जो 
ज्ञान का फल होता है। सत्य ज्ञान के उदित होने तक कम किए जाते हैं फलस्वरूप यह 
कहा जा सकता है कि ब्रह्मन्‌ के स्वरूप पर विचार से पूर्व दिए हुए वैदिक कर्म से 
उत्पन्न 'धर्म' के स्वरूप पर विचार आवश्यक है । त्रह्मन्‌ के स्वरूप की जिज्ञासा का 

श्रथ वेदिक आदेश का पालन करना नहीं है, वरन्‌ ऐसी बहुमूल्य सम्पत्ति जो किसी के 
पास हो सकती है, उसके उच्च भ्राकरपण से मनुष्य उसकी और जाते हैं तथा यह हम 
देखते हैँ कि निष्काम भावना से बैदिक धर्म पालन करने से जब किसी को बुद्धि पूर्ण 

शुद्ध हो जाती है तव ही ब्रह्मन्‌ का ज्ञान प्राप्त हो सकता हैँ। केवल इसी रूप में धर्म 

के स्वरूप पर तक ब्रह्मन्‌ के स्वरूप पर तक की ओर ले जाता हुआ मान सकते हैं। 

निष्काम भावना से, वेदिक कर्म को करते से यदि बुद्धि शुद्ध नहीं हुई है तब बेदिक धर्म 


का केवल संपादन ही किसी को क्ह्मन्‌ के स्वरूप के प्रति जिज्ञासा का अधिकारी नहीं 
बना देता । 


धीकंठ के उपरोक्त भाष्य पर अ्रप्पय दीक्षित टीका करते हुए कहते हैँ कि 
ब्रह्मत्‌ के स्वरूप पर विचार का अथ्थ है उपनिषदों के मूल ग्रत्थों पर विचार स्वाभाविक 
ही ऐसे तक ब्रह्मनू के ज्ञात की ओर ले जाएँगे। ब्रह्मन्‌ शब्द की उत्पत्ति मूल 
'ब्रिह्मयति' शर्थात्‌ 'महान्‌' से हुई है जो काल, दिक्‌ तथा गुण की विशेपताओं से सीमित 
नहों है अर्थात्‌ जो असीम रूप से महान्‌ है। हमें यह अर्थ स्वीकार करना होगा 
क्योंकि किसी भी प्रकार की सीमा को घूचित करने के लिए कुछ भी नहीं है (संकोच- 
काभावत्‌ ) । ब्रह्मतू समस्त चेतन व अचेतन से भिन्न है । शक्ति दो प्रकार की होती 
है, वह जो भौतिक बल अथवा शक्ति का प्रतिनिधित्व करती हैं (जड़ शक्ति) जो अपने को 
ब्रह्मन्‌ के श्रादेश ग्रथवा निमित्ता के अंतर्गत भौतिक विश्व के आकार में रूपांतरित कर 
लेती है, चैतन्य के रूप में भी घत्ति (चिच्छक्ति) है तथा जैसाकि हम चेतन प्राणियों 





* तस्थ फलामिसन्धि-रहितस्थ पादापनयत-रूपचित्त-शुद्धि-संपादन द्वारा बोघ-हेतृत्वात । 


-श्रीकंठ का साष्य १-१-१, भाग १, पृ० ३६। 
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में देखते हैं, यह्‌ चेतन-शक्ति ब्रह्मन्‌ हारा नियंत्रित है ।' ब्रह्मनन्‌ स्वयं श्रचेतन वस्तुग्रों 
तथा चेतन आत्माश्रों से पूर्ण जगत्‌ प्रपंच से भिन्न है। परंतु, क्योंकि चेतन आ्रात्माएं 
तथा श्रचेतन संसार दोनों ही ब्रह्मन्‌ श्रथवा शिव या उसके किसी श्रन्य ताम से ईहवर 
की शक्ति हैं, प्रतः संसार की सृष्टि तथा पालन के लिए स्वयं ईइवर के पास कोई श्रन्य 
निमित्त नहीं है। श्रतः ब्रह्मम्‌ की महानता सर्वेथा निःसीम है क्योंकि उसके परे ऐसा 
कुछ नहीं है जो कुछ श्रालम्बत दे सके । उपादान-कारण तथा ग्राध्यात्मिक शक्ति का 
प्रतिनिधित्व करती हुई ईश्वर की दो शक्तियाँ किसी प्रकार ईश्वर की गुण मानी जा 
सकती हैं । 


जिस प्रकार एक दक्ष में पत्ते तथा फुल होते हैं परंतु इस भेद के उपरांत भी 
इक्ष एक माना जाता है, इसी प्रकार यद्यपि ईइ्चर में भी गुणों के रूप में अनेक प्रकार 
की शक्तियाँ हैं, तथापि बहू एक माना जाता है। झत: यद्यपि भौतिक तथा आ्राध्यात्मिक 
शक्तियों के दृष्टिकोश से निरूपण करने पर ब्रह्मन्‌ के स्वरूप से दोनों का भेदांतर किया 
जा सकता है, तथापि श्रांतरिक निरूपण करने पर उन्हें ब्रह्म से एक मानना चाहिए। 
इन दो शक्तियों का ईइवर से पृथक्‌ कोई अस्तित्व नहीं है। ब्रह्मत्‌ शब्द का भ्र्थ 
केवल असीमता ही नहीं वरन्‌ इसका श्रर्थ यह भो है कि वह समस्त सम्मावित उद्देश्यों 
की पूर्ति करता है। सृष्टि के समय वह संसार की सृष्टि करता है तथा अनेक सुखों 
तथा दुःखों में से आ्रात्मान्रों को ले जाता हुमा अन्त में जब मोक्ष प्राप्त हो जाता है तब 
उन्हें अपने स्वय के स्वरूप में विस्तृत कर लेता है । 


एक लम्बे तक के पश्चात्‌, अप्पय दीक्षित, निष्कर्ष में यह इंगित करते हैं कि वे 
समस्त व्यक्ति, जो यज्ञ धर्म के अनुशासन से होकर निकले हैं, ब्रह्मन्‌ के स्वरूप की 
जिज्ञासा के अधिकारी नहीं हैं । पूर्व जीवन के कर्मों के कारण जिनकी बुद्धि उचित 
रूप से शुद्ध हो गई है, केवल वे ही इस जीवन में वैद्विक कर्मों के निष्काम भावना के 
पालन द्वारा अ्रपनी बुद्धि को पुनः शुद्ध कर सकते हैं तथा नित्य एवं अनित्य का विवेक- 
युक्त ज्ञान तथा आवश्यक वैराग्य, भोक्ष की कामना तथा कर्म पर आंतरिक व बाह्य 
नियंत्रण प्राप्त कर सकते है, जिससे वे अपने को ब्रद्धान्‌ के स्वरूप की जिश्नासा करने 
का अधिकारी बना लेते हैं। इस प्रकार अप्पय दीक्षित श्रीकंठ तथा शंकर के हृष्टि- 
कोशों के वीच की खाई को भरते का प्रयत्न करते हैं। शंकर के विचारानुसार केवल 
प्रांतरिक गुण एवं विद्येपताएँ मोक्ष के लिए कामनां पश्रादि ही एक व्यक्ति को 





? तेस्थ चेतनाचेतन-अपंच विलक्षसात्वा-म्युपममेन. बस्तु-परिच्छिनत्वादित्याशंका 
निरसितुमादय-विशेषणम्‌ ।  सकल-चेततवाचेतन-प्रपंच-कार्याया तद्र प-परिणामित्या 
परम-शक्त्या जड-न्चक्त मायाया नियामकत्वेन तत उत्कृष्टया चिच्छक्त या विश्विप्टस्प । 
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ब्रह्मम्‌ के स्वरूप के विपय में जिज्ञासा करने का अधिकारी बना देती हैं। शंकर के 

अनुसार वैदिक कर्मो के स्वरूप ग्रथवा उनके संपादन पर लम्बा तके ब्रह्मन्‌ के स्वरूप की 

जिज्ञासा का अति आवश्यक पूर्व साधना की रचना नहीं करता । परंतु अ्रप्पय दीक्षित 

श्रीकंठ के विचार को शंकर के विचार से इस प्रस्ताव द्वारा संबंधित करना चाहते हैं 

कि जहाँ पूर्व जीवन के शुभ कर्मों के कारण किसी व्यक्ति की वृद्धि वैदिक धर्मों के 

निष्काम संपादत से पुनः पविन्न करने के लिए यथेष्ठ शुद्ध हो गई है, केवल ऐसे ही - 
इृष्टांतों में ही शंकर हारा इंगित अनिवार्य श्रभीप्ट वस्तु के अ्रभाव के रूप में ब्रह्मनू के 

स्वरूप की जिज्ञासा के लिए एक व्यक्ति मानसिक ग्रुण तथा साधन प्राप्त कर 

सकता है । 


ब्रह्मन्‌ के स्वरूप के विपय में तर्क की संभावना के समर्थन का प्रयत्न, अप्पय 
दीक्षित यह इंगित करके करते हैं कि उपनिपदों के अनेक मूल ग्रंथों में ब्रह्मत्‌ का वर्णन 
अनेक प्रकार से अहम, भ्रन्न, प्राण आदि के रूप में हुआ है । अतः मूल ग्रंथ संबंधी 
आलोचना द्वारा बह्मन्‌ का निश्चित स्वभाव ज्ञात करना आवश्यक है। यदि ब्रह्मन्‌ 
का श्र्थ केवल अहम्‌ है अथवा यदि इसका अथे शुद्ध भेदरहित चेतन्य है तब तके का 
कोई स्थान नहीं रहेगा । अपने स्वयं के सीमित अ्रहम्‌ के विषय में किसी को शंका 
नहीं है तथा उस ब्रह्मन्‌ के ज्ञान से कुछ लाभ नहीं है जो शुद्ध भेद रहित चैतन्य है । 
इस कारण उपनिपदों के उन अनेक मूल ग्रंथों के विपय में तक आवश्यक है जो 
वेयक्तिक ईइवर का प्रमाण देते हैं, जो (ईइवर) अपने भक्त को आनंद तथा परम 
चैतन्य प्रदान कर सकता है । 


त्रह्मनू का स्वरूप 


श्रीकंठ अनेक उपनिपदीय मूल ग्रंथों को उपस्थित करते हैं जो ब्रह्मत्‌ के स्वरूप 
की परिभाषा अथवा वर्णाव करते हुए माने जाते हैं। प्रकट रूप में उनमें परस्पर 
विरोध है तथा परिभाषाओं को क्रम से एक के वाद एक अ्रथवा एक साथ लेने से 
व्याघात का समाधान नहीं होता तथा इस कारण यह झावश्यक प्रतीत होता है कि 
ऐसी मूल ग्रन्थ-संबंधी तथा आलोचनात्मक परिभाषा का निरूपएणा किया जाए जिनसे 
एक संयुक्त अर्थ निकले । यह मूल ग्रन्थ ब्रह्मनू का इस प्रकार वर्शान करते हैं कि वह, 
जिसमें प्रत्येक वस्तु का अस्तित्व उदित हुआ तथा अंत में जिसमें प्रत्येक वस्तु वापस 
चली जाएगी एवं वह, जिसका स्वरूप शुद्ध आनंद, शुद्ध सत्‌ तथा शुद्धचित्त है । 
अप्पय दीक्षित कहते हैं कि क्योंकि ऐसे गुणों से श्रनेक देवताओों को विशेषित किया 
गया है श्रत: यह हमारा कत्तंव्य' है कि हम वास्तविक अनंत देवता भगवान शिव को 
खोजें जिनमें यह सब गुण हैं । वह एक लम्बा तर्क उपस्थित करते हैं कि इन झनेक 
विशेषज्ञों से विशेषित होने से उस सत्ता अथवा व्यक्ति जिसमें वे हैं-के विपय में क्या 
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कोई उचित झांका उत्पन्न होगी ? वह पुनः शंका के उस स्वरूप पर लम्बा तर्क करते 
हैं जो तब उदित होती है जब एक सत्ता अनेक विशेषणों द्वारा वर्णित हो अथवा जब 
एक सत्ता अनेक व्याघाती विश्येपणों द्वारा वशित हो या जब श्रनेक पदार्थ एक सामान्य 
विश्षेषण द्वारा वणित हों। इस तक की प्रक्रिया में वे शंका की श्रनेक समस्याग्रों को 
उपस्थित करते हैं जिनसे हम भारतीय दर्शन की व्याख्या में पहले से ही परिचित हो 
चुके हैं ।१ श्रंत में श्रप्पप इस तथ्य को प्रमुखता देने का प्रयत्न करते हैं कि ये गुण 
शिव के व्यक्तित्व में स्थाई माने जा सकते हैं तथा कोई व्याघात नहीं हो सकता क्योंकि 
गुणों का श्र्थ व्याघाती सत्ता नहीं होता है। भिन्न स्वभाव के अनेक गुणों का एक 
सत्ता अथवा व्यक्ति में सामंजस्य हो सकता है | 

संसार की सृष्टि, उसके पालम तथा श्रंत में उसके संहार के अथवा बंधन की 
समाप्ति द्वारा श्ात्माओ्ं के मोक्ष के अनुमानित कारण भगवान्‌ शिव हैं । संसार की 
सृष्टि, उसके पालन आ्रादि के समस्त गुण दृष्टि विषयक उपस्थित संसार के हैं श्रतः 
इनसे उनकी श्रावश्यक परिभाषा की रचना करते हुए भगवान्‌ शिव को विभूषित नहीं 
किया जा सकता । यह सत्य है कि एक व्यक्ति अपने शुम कर्मो तथा सांसारिक सुखों 
से निदत्ति तथा भक्ति द्वारा स्वतः मोक्ष प्राप्त कर सकता है। परंतु ऐसे दृष्टांतों में 
भी यह उत्तर देना होगा कि यद्यपि एक व्यक्ति अपनी क्रियाओं के संदर्भ में क्रियाशील 
कर्ता माना जा सकता है तथापि उससे उसकी क्रिया करवाने के लिए ईश्वर का अनुग्रह 
स्वीकार करना होगा । इसी प्रकार क्योंकि सृष्टिपालन आदि के समस्त विशेषण 
संसार के आभास के हैं, वे किसी भी प्रकार भगवान्‌ शिव के स्वरूप को सीमित करते 
नहीं माते जा सकते । अधिक से अ्रधिक वे ऐसे भ्रनावश्यक गुणा माने जा सकते हैं 
जिनसे हम ब्रह्मन्‌ का स्वरूप का केवल अर्थ बता सकते हैं परंतु उसके अपने वास्तविक 
स्वरूप तक नहीं पहुँच सकते । कारणता के प्रत्यय की विज्ञेप व्यक्तियों अथवा निर्जीवि 
पदार्थों पर नियुक्ति केवल महत्व के लिए ही हैं, क्योंकि कुछ दृष्टिकोणों से यह कहा जा 
सकता है कि एक व्यक्ति श्रपने ही कर्मों से मोक्ष प्राप्त करता है जबकि अन्य 
दृष्टिकोण से व्यक्ति का सम्धूर्य कर्म ईश्वर के अनुग्रह के कारण माना जा सकता है। 

यह कहा जा सकता है कि यदि भगवान शिव सर्वन्कृपापूर्ण हैं तव वे समस्त 
प्राणियों को मोक्ष देकर उनके दुख का निवारण क्‍यों नहीं कर देते ? इस प्रइन के 
लिए यह कहा जा सकता है कि जब केवल मनुष्यों के कर्मों द्वारा अज्ञान का आचरण 
तथा अशुद्धता हट जाती है तब ही ईश्वर की गतिशील कृपा सदंव मनुष्य को मोक्ष 
देने में श्रपने को अभिव्यक्त करती है। श्रत्ः दो प्रकार की क्रिया होती हैं-एक स्वयं 
व्यक्ति द्वारा तथा दूसरी उसके कर्मो के श्रनुरूप ईश्वर की कृपा के विस्तार द्वारा । 


१ मुख्यतः देखिए प्रस्तुत रचना का तीसरा भाग जो वेंकट में शंका की समस्या की 
व्याख्या करता है। 


श्लरीकंठ का दर्शत ] [ ७५ 


पुनः जगदाभास का लय जादू से अ्रहृश्य होना नहीं है वरन्‌ प्रकृति के स्थूल रूप 
का श्रथवा प्राकृत द्रव्य का उसी प्रकृति के सूक्ष्म रूप में वापस जाना है। संपूर्ण 
संसार भ्रम नहीं है वरन्‌ एक समय में इसने अपने को प्रकट सत्ता के स्थूल आकार में 
श्रभिव्यक्त कर लिया था तथा अंत में यह पुनः प्रकृति अ्रथवा श्रौद्धौम पदार्थ में वापस 
चली जाएगी । सूक्ष्म प्रकृति के स्वरूप में यह वापस जाना ईश्वर के अनुग्रह द्वारा 
समस्त प्राणियों के संयुक्त कर्मो के कारण है । 


अप्पय की व्यवस्था के आधार पर श्रीकंठ के अनुसार, द्वितीय सूत्र, जो ब्रह्मत्‌ 
का वर्णन अथवा परिभाषा इस प्रकार करता है कि वह जिसमें से समस्त वस्तुएं उत्पन्न 
हुई हैं, अंत में जिसमें समस्त वस्तुएं वापस चली जाएंगी तथा जिसमें सब वस्तुओं का 
पालन होता है, समस्त वस्तुओं की सृष्टि, पालन तथा संहार के इन गुणों का उपादान 
तथा निमित्त, दोनों को अंतिम निश्चित कारणाता के पक्ष के रूप में मानता है, जिसके 
कारण ईएवर के रूप में ब्रह्मन्‌ू का स्वरूप अनुमित किया जा सकता है। अतः श्रीकंठ 
तथा अप्पय के अनुसार इस सूत्र 'जन्माद्यस्थ यत:” को ब्रह्मत्‌ के स्वरूप के निश्चित 
अनुमान का कथन मानना चाहिए। शंकर ने अपनी टीका में निश्चित रूप से इंगित 
किया है कि जो ईइवर को समस्त वस्तुग्नों तथा प्राणियों का कारण मानते हैं वे इस सूत्र 
की व्याख्या अनुमान के उदाहरण के रूप में करते हैं जिससे ब्रह्मन्‌ के निःसीम रूप का 
प्रत्यक्ष तके किया जा सके तथा ऐसी परिभापा युक्तियाँ बताने के कारण यथेष्ठ हैं, 
न अधिक विस्तृत न अधिक संकुचित । अतः इस तर्क द्वारा संपूर्ण भौतिक तथा 
आध्यात्मिक विश्व के महान्‌ तथा निःसीम प्रभु के रूप में श्रह्मनू को समझा जा सकता 
है। हांकर निश्चित रूप से ऐसी व्याख्या अस्वीकार करते हैं तथा इसको उन 
उपनिषदीय मूल ग्रंथों का सामान्य अभिप्राय कहते हुए मानते हैं जो यह कहते हैं कि 
समस्त वस्तुएं ब्रह्मन्‌ से उत्पन्न हुई हैं तथा समस्त वस्तुएं ब्रह्मन्‌ में तथा ब्रह्मनु द्वारा 
जीवित रहती हैं तथा अंत में समस्त वस्तुएं ब्रह्मन्‌ में वापस चली जाती हैं। शंकर 
तथा श्रीकंठ के मध्य मुख्य विवाद का विपय यह है कि जबकि शंकर इस सूत्र को ब्रह्मत्‌ के 
श्रस्तित्व के पक्ष में तक स्थापित करने के रूप में अस्वीकार कर देते हैं, तथा वह ब्रह्म- 
सूत्र का उद्देश्य उपनिषदों के विभिन्न मूल ग्रंथों के समाधान तथा संगति लाने के 
अतिरिक्त और अधिक कुछ नहीं समझते, तब श्रीकंठ तथा अन्य शव इस सूत्र को 
निःसीम ब्रह्मनू श्रथवा मगवान शिव के पक्ष में एक तर्कसिद्ध कथन को मानते हैं ।* 


रामानुज भी इस सूत्र की व्याख्या ब्रह्मन्‌ के अस्तित्व अथवा स्वरूप को स्थापित 
१ एतदेवानुमानं संसारिव-व्यतिरिक्त इवरास्तित्वादि-सावनं मन्यन्त ईदइवर-कारणीन:। 
नतु इहापि तदेवोपन्यस्त॑ जन्मादि सूत्रे, न, वेदान्त-वाक्य-कुसुम-अंथनाथंत्वात्सूता 
नाम्‌। ब्ह्मसूत्र १-१-२ पर शंकर का भाष्य । 


७६ |] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


करने के तकंसिद्ध कथन के रूप में नहीं करते हैं। उनका विचार है कि उपनिपदीय 
मूल ग्रंथों के प्रकट रूप में व्याघाती कथमों के समर्थन द्वारा तथा ब्रह्मव्‌ को सृष्टि-पालन 
तथा क्षय के कारण के रूप में मान लेने से उपनिपदीय मूल ग्रंथों द्वारा ब्रह्मनु के स्वरूप 
की अनुभूति करना श्रधवा समझना संभव है ।'* 


श्रीकंठ ने ब्रह्मन्‌ के अनेक विशेपणों जैसे, आनंद, सत्‌ एवं ज्ञीन झ्ादि के साथ- 
साथ इस तथ्य की व्याख्या का प्रयत्न किया है कि कुछ मूल ग्रंथों में मूल कारण के रूप 
में शिव का उल्लेख इस भ्रर्थ में है कि शिव विश्व के मूल तथा भ्रंतिम कारण दोनों ह्दी 
हैं। ब्रह्मम्‌ पर इन विशेपणों की क्रम से एक के वाद एक अ्रथवा एक साथ वियुक्ति 
के विपय में वह (श्रीकठ) कठिनाइयाँ उपस्थित करते हैं। वे पुनः यह कठिनाई 
उपस्थित करते हैं कि कुछ उपनिपदीय मूल ग्रंथों में श्रचेतन प्रकृति, माया तथा श्रचेतन 
संसार का कारण कहलाती हैं। यदि ब्रह्मन्‌ का स्वरूप ज्ञान अथवा चित्‌ है, तब वह 
स्वयं को भौतिक संसार के आकार में रूपांतरित नहीं कर सकता था। शुद्ध चेतन्य 
का भौतिक विश्व में रूपांतर का अर्थ होगा कि ब्रह्मन्‌ परिवर्ततशील है तथा यह इस 
उपनिपदीय कथन का व्याघात करेगा कि ब्रह्मन्‌ सर्वथा कमंरहित है तथा निष्क्रिय 
अ्रवस्था में है। इस दृष्टिकोश से विरोधी यह कह सकता है कि उपनिषद्‌ में उन 
समस्त विज्ञेपणों से जिनसे ब्रह्मत्‌ विशेषित है, एक साथ उस पर नियुक्ति नहीं की जा 
सकती तथा उन्हें एकत्रित रूप में ब्रह्मन्‌ के स्वरूप के परिभाषित लक्षणों के रूप में 
नहीं लिया जा सकता | श्रतः श्रीकंठ का विचार है कि ब्रह्म]त्‌ के लिए प्रयुक्त गुणवाची 
शब्द सत्य, चित एवं झानंद आदि को महेश्वर के व्यक्तिगत गुणों के रूप में लेना 
होगा । अ्रतः ब्रह्मन्‌ू को शुद्ध व चित्‌ मानने के स्थान पर श्रीकंठ महेश्वर को जो 
सर्देव सर्वज्ञ, स्देव स्वयं-संतुष्ट तथा स्वतंत्र मानते हैं श्र्थात्‌ वह जो स्देव बल अथवा 
शक्ति निहित रखता है तथा जो स्वशक्तिमान है; वह सर्देव (नित्य अपरोक्ष ) विद्यमान 
है तथा श्रपन्ती शक्ति अथवा वल के संपादन के लिए किसी वाह्म वस्तु पर निभेर नहीं 
है (अभ्नपेक्षित वाह्य कारण) । अतः भगवान शिव सर्वज्ञ होने के कारण समस्त 
चेतन प्राशियों के कर्मों का तथा इन समस्त कर्मफलों का, जिनके वे अधिकारी हैं, ज्ञान 
रखते हैं तथा उन्हें शरीरों के उन भ्राकारों का भी ज्ञान है जो पूर्व कर्मों के अनुसार 
इन चेतन श्रात्माश्रों को प्राप्त होने चाहिएं तथा इस प्रकार शिव को उन पदार्थों के 
संग्रह का प्रत्यक्ष ज्ञान रहता है जिनसे इन शरीरों का निर्माण होना है । इस तथ्य 





) ब्रह्मसूच १-१-२ पर रामानुज का भाष्य । 


अ्रमेन सकल-चेतन वहु-विध-कर्म-फल-मोगानु कुल-तत्तच्चरीर-मिर्माणोपाय-सामग्री- 
विशेषज्ञ ब्रह्म निमित्तं भवति | 


ब्रह्मसूत्र (-१-२ पर श्रीकंठ का भाष्य, पू० १२१ । 


घ् 
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की व्याख्या कि ब्रह्मन्‌ आनंद के रूप में वशित है, इस अर्थ में की गई है कि भगवान्‌ 
शिव सर्देव आनंदपूर्ण तथा स्वयं-संतुप्ट हैं ।" 

उपनिषदों में कहा गया है कि ब्रह्मन्‌ का शरीर आकाश है (आकाश शरीरम्‌ 
ब्रह्म )। कुछ उपनिषदों में यहु मी कहा गया है कि यह आकाश श्रानंद है। श्रीकंठ 
कहते हैं कि यह आकाश भूताकाश नहीं है, इसका श्रर्थ केबल चित्त के स्तर से है 
(चिदाकाश) तथा इस प्रकार इसका अर्थ भ्रनंत पदार्थ (पर-प्रकृति) से है जो प्रनंत 
शक्ति ही है। श्रप्पय इंगित करते हैं कि ऐसे व्यक्ति हैँ जिनका विचार है कि 
चेतना की शक्ति विश्व की सृष्टि के साधन के समान है जिस प्रकार दक्ष काटने के 
लिए कुल्हाड़ी होती है। परंतु अप्पय इस विचार को श्रस्वीकार कर देते हैं तथा 
मानते हैं कि अनंत शक्ति श्राकाश कहलाती है।' चित्‌ की यही शक्ति (चिच्छक्ति) 
सब वस्तुश्रों में व्यापक मानी जाती है तथा यही शक्ति विश्व की सृष्टि के लिए 
रूपांतरित होती है। इस चिच्छक्ति को जीवन की मूल शाक्ति मानना होगा जो अपने 
को जीवन की क्रियाग्रों से अभिव्यक्त करती है। समस्त प्रकार की जीवन क्रियाएँ 
तथा सुख के समस्त झनुभव इस अनंत जीवन-शक्ति के निम्न भ्रथवा उच्चस्तर पर 
निर्भर हैं जो चिच्छक्ति भ्रथवा आ्राकाश भी कहलाती हैं । 


पुनः ब्रह्मन्‌ को सतू, चित्‌ तथा झानंद के स्वरूप के रूप में वर्णित किया है। 
इस हृष्टांत में यह माना गया है कि बिना किसी वाह्य साधत की सहायता के ब्रह्मनु 
अपने स्वयं के आनंद का उपभोग करता है तथा इसी कारण मुक्त आरत्माएं विना किसी 
वाह्य साधन की सहायता के सर्वोत्तम आनंद का अनुमव कर सकती हैं। चित्‌ के रूप 
में सत्य शुद्ध श्रानंद के उस रूप का ही सत्य है, जो श्रमूर्त गुणों के रूप में नहीं वरन्‌ 
भगवान शिव के शरीर से अवलम्वित मृत्त गुणों के रूप में अपने अस्तित्व में नित्य हैं 
अत्तः यद्यपि ब्रह्मननू अथवा भगवान शिव अपने में सर्वथा अ्रपरिव्तंनशील हो तथापि 
उसकी शक्ति उन झूर्पांतरों में हो सकती है जिनसे इस संसार की सृष्टि हुई है। इस 
प्रकार ब्रह्मन्‌ में चित्‌ की शक्ति तथा भौतिक शक्ति दोनों हैं, जो विश्व के तत्व का 
निर्माण करती हैं (चिदचित्पपंच-रूप शक्ति विशिष्टत्वम्र्‌ स्वाभाविकमेव ब्रह्मराः) 
उन शक्तियों में तथा उनके द्वारा ब्रह्मन्‌ विध्व के उपादान कारण की रचना कर सकते 
हैं क्योंकि उसकी शक्ति असीम है। क्‍योंकि सभी बाह्य वस्तुओं के लिए यह कहा 
जाता है कि वह 'सत्ता' जो उन सबमें व्याप्त है, एक सामान्‍य तत्व के रूप में होती है, 
१ परब्रह्म-धर्मत्वेत च स एवं आनन्‍दो ब्रह्मेति प्रचुरत्वाद्‌ ब्रह्मत्ववोपचर्यतत । ताहशानन्द- 
भोग-रसिक-ब्रह्म नित्य-तृप्त मित्युच्यत्ते 
ब्रह्मसूत्र (-१-२ पर श्रीकंठ का माष्य, पृ० १२२॥। 
+ ग्रस्थ सा परमा देवी झक्तिराकाश संज्ञीता । 
अप्पय की टीका, भाग १, पूृ० १२३ । 
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इस कारण वह क्रह्मत्‌ की 'सत्ता' के उस पक्ष का प्रतिनिधित्व करती है, जिसमें वह 
संसार का उपादान कारण है। महेश्वर, शर्व महेश्वर कहलाते हैं क्योंकि समस्त 
वस्तुएं श्रंत में उसमें लय हो जाती हैं। वह ईशान कहलाता है बधोंकि वह समस्त 
वस्तुओं पर प्रभृत्व करता है भ्रतः वह पशुपति भी कहलाता है। पशुपति' विशेषण 
से यह सूचित होता है कि वह केवल समस्त आात्माओ्ों (पशु) का ही प्रभु नहीं है वरन्‌ 
उस समस्त का भी प्रशु है जो उन्हें बंधन में वद्ध करता है (पाथ) । इस अकार प्रह्मन्‌ 
चेतन सत्ताञ्नों तथा भौतिक संसार का नियंता है ।'* 

यह कहा गया है कि माया आद्य द्रव्य है, प्रकृति, विश्व का उपादान कार है। 
परन्तु कहा जाता है कि ईश्वर श्रधवा भगवान्‌ शिव सदेव माया से संयोजित हैं भर्थात्‌ 
माया से तवंथा परे उनका कोई पृथक्‌ अ्रस्तित्व नहीं है। इस मत के अनुप्तार यदि 
माया विश्व का उपादान कारण मानी जाएगी तव भगवानु शिव को भी, जो माया ते 
संबंधित हैं, किसी श्रस्पष्ट श्र्थ में विश्व का उपावाव कारण मानना होगा । संत: 
प्रंतिम मिप्कर्प यह है कि सुक्ष्म चेतना तथा सूक्ष्म पदार्थ से संबंधित रूप में ब्रह्मत, 
कारण है तथा विश्व कार्य है जो केवल स्थूल पदार्थ से संबंधित स्थुल चित्‌ है।” 
वास्तव में यह सत्य है कि उत्पत्ति, पालन तथा संहार के तथ्य विशेषण हैं जो केवल 
दृष्टि विपयक, संसार पर ही नियुक्त किए जा सकते हैं श्रतः वे तके सिद्ध केथन के हूप 
में ब्रह्मन्‌ कै स्वरूप को निद्चिचत करते हुए आवश्यक गुण नहीं माने जा सकते । फिर 
भी संसार प्रपंच की उत्पत्ति, पालन तथा संहार ब्रह्मत्‌ के स्वरूप के अस्थाई पक्ष 
(वटस्थ लक्षण) माने जा सकते हैं। यह भी ध्यान देता है कि जब ईरशेवर की 
नियंत्रण-शक्ति के हारा माया अपने को संसार में रूपांवरित कर लेती है, तब भागा से 
प्रतेंत संबंध होने के कारण ईश्वर स्वयं किसी श्रर्थ में संसार का उपादान कारण भी 
माना जा सकता है यद्यपि परात्पर रूप से वह माया से परे रहता है। इस विचार 
तथा रामानुज के विचार में यह अंतर है कि रामानुज के श्रनुसार ब्रह्मत्‌ एक मुर्त 


$ अमेन चिदचितन्नियामक ब्रह्म ति विज्ञायते । 
ब्रह्मसूत्र १-०१-२ पर श्रीकंठ का भाष्य, पृ० १२७ ! 

* “माया तु प्रकृति विदयादु इति मायायाः प्रकृतित्व॑ ईश्वरात्मिकाया एवं मा्थित यु 
महेइवरम्‌” इति वाक्यशेषात्‌ । यूक्ष्म-चिदचिद्निश्िष्ट ब्रह्म कारण स्थुल-चिंदचिद्ठि- 
शिष्टम्‌ तत्कायें मबति । -बह्मसूत्र १-१-२ पर श्रीकंठ का भाष्य, पृ० १३४ । 
सत्य मायोपादामित्ति ब्रह्मापि उपादानमेव। अपुथक्‌-सिद्ध-कार्यावस्‍था श्रेयत्व-रूप॑ 
हि. भायाया उपादानत्व॑ समर्थनीयम्‌ । तत्समथ्येमानमेव ब्रह्म-पर्यत्तमायाति । 
नित्ययोंगे खलु मायिनमिति मावा-शब्दादि निप्रत्ययः । ततश्च मायाया: ब्रह्मा-पृथक्‌ 

सिद्धयव तदपृथक-सिद्धाया: कार्मावसथाया अपि ब्रह्मावृधक्‌ सिद्धिस सिद्धमति । 
>अप्पयदीक्षित की टीका, माग १, प्रु० १३४। 
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सामास्य है जिसमें संपूर्ण भौतिकता है तथा जिससे आत्माओों के समुदाय सदेव उसी 
प्रकार संबंधित तथा प्रत्यक्ष रूप से नियंत्रित होते हैं जिस प्रकार एक व्यक्ति के अंग 
स्वयं व्यक्ति द्वारा नियंत्रित होते हैं। यह प्रत्यय एक संपूर्ण संगठन का है जिसमें ब्रह्म 
संगठन है तथा आत्माओं एवं पदार्थों का संसार उसके द्वारा शासित पूर्ण रूपेणा उसका 
भाग है। शंकर का मत इससे स्वथा भिन्न है। वह मानते हैं कि सूत्र का मुख्य श्रथे 
मूल ग्रथों की केवल एक व्याख्या है जो यहू दिखाता है कि संसार ब्रह्मन्‌ से उत्पन्न 
हुआ है, उसमें पालित है तथा श्रंत में उसमें वापस चला जाएगा । परंतु इससे यह 
घोषित नहीं होता कि संसार का यह शामास परम सत्य है। शंकर का आभास के 
वास्तविक स्वरूप से कोई संबंध नहीं है, परंतु उनका चित्‌ आ्रानंत तथा श्रपरिवतंनशील 
अधिष्ठान पर केंद्रित है जो सदेव सत्य रहता है तथा जो दृष्टिगोचर संसार के समान 
केवल सापेक्ष सत्य नहीं है।' हमने ऊपर लिखा है कि श्रीकंठ दूसरे सूत्र को ईश्वर 
के अस्तित्व का अनुमान सूचित करते हुए मानते हैं । परंतु बाद के तर्कों में वे दूसरी 
ओर जाते प्रतीत होते हैं तथा ब्रह्मन्‌ के श्रस्तित्व को वेदों के प्रमाण द्वारा प्रमाणित 
मानते हैं। संपूर्ण विश्व के उहेश्य की एकता का सामान्य तक॑ आवश्यक रूप से एक 
सृष्टा को स्वयं सिद्ध मान लेने की ओर नहीं ले जा सकता क्योंकि एक भवन श्रथवा 
मंदिर जो उद्देश्य की एकता दर्शाता है, वास्तव में अनेक शिल्पकारों तथा कारीगरों 
द्वारा कार्यान्वित होता है। उनका यह भी विचार है कि ईश्वर ने वेदों की 
उत्पत्ति की है। यह भी किसी प्रकार उसके अस्तित्व का अतिरिक्त प्रमाण माना जा 
सकता है। ब्रह्मनु का स्वरूप भी उन भिन्न उपनिपदीय मूल ग्रथों के समाधान द्वारा 
ज्ञात किया जा सकता है जी सव भगवान्‌ शिव के परम अस्तित्व को इंगित करते हैं । 
बहमसूत्र २-१--१८-१६ में श्रीकंठ कहते हैं कि अपने में संकुचित ब्रह्मननू कारण है, 
परन्तु जब वह अपनी श्रांतरिक कामना द्वारा अपने को विस्तृत कर लेता है तब वह 
स्वयं को तथा चिश्व को दर्शाता है, जो उसका कार्य है । यह विचार वल्लभ के 
विचार के लगभग समान है तथा श्रीकंठ द्वारा १-१-२ में दिए गए ब्रह्म के विचार से 
विशेष रूप से भिन्न है। अपने विचार की पुनः व्याख्या करते हुए श्रीकंठ कहते हैं कि 
वह ब्रह्मन्‌ को विश्व का अंतिम उपादान-कारण इसी श्रर्थ में स्वीकार करते हैं कि 





झंकर तथा उनके संप्रदाय के विचार के लिए देखिए भाग १ तथा २॥ 
तथा उनके संप्रदाय के विचार के लिए देखिए माग ३। 

'चिदात्मेव हि देवो' नृत:-स्थितमिच्छा-वशाद्‌ वहि:। योगीव निरुपादानमर्थजातं 
प्रकाशयेद्‌ इति । निरुपादानमिति अनेपे क्षितोपादानान्तरं स्वयं उपादानं भ्वेत्यर्थ: | 
ततः परम-का रणात्परब्षह्मत: शिवादमिन्नमेव जगत्कायेंसिति-यथा संकुचितः सूक्ष्म- 
रूपः पट: प्रसारितो महापटकुटी रूपेणा कार्य मवति, तथा ब्रह्मापि संकुचित रूप॑ 
कारण प्रसारित-रूपं कार्य भवति । -श्रीकंठ का भाष्य, भाग २, पृ० २६ । 
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प्रकृति, जिससे संसार विकसित होता है, स्वयं ब्रह्मन्‌ में है। क्योंकि ब्रह्मत्‌ ग्रपनी 
शक्ति के श्रतिरिक्त नहीं रह सकता, भरत: वह संसार का उपादास कारण माना जा 
सकता है यद्यपि वह अपने में परात्पर रहता है तथा केवल उसकी माया ही, संसार की 
उत्पत्ति सें अंतनिहित कारण के रूप में कार्य करती है। इस प्रकार वे कहते हैं कि 
जीवों तथा ब्रह्म में भेद हैं एवं प्रकृति तथा ब्रह्मन्‌ में भेद हैं। वह यह स्वीकार नहीं 
करेंगे कि संसार-प्रपंच, ब्रह्मत्‌ से सर्वेथा भिन्न है, न ही वह यह स्वीकार करेंगे कि वे 
सर्वथा अभिन्न हैं। उनकी स्थिति रामानुज के विशिष्टाद्वैतवाद के समात विशिष्टादती 
जैसी है। जीव तथा निर्जीव संसार से परे ब्रह्मन्‌ू का श्रस्तित्व सर्वथा अनुभवातीत 
है। परंतु फिर भी, क्योंकि जीव तथा भौतिक संसार उसकी शक्ति से उत्परादित है, 
इसलिए चितृ-भ्रचित्‌ मय यह संप्तार उनके अंश माने जा सकते हैं यद्यपि वह इनसे 
परे हैं ।१ 


३ शो 


नेतिक उत्तरदायित्व तथा ईश्वर का अलुग्रह 


प्रश्न यह है कि महाश्रभु ने सम्पूर्ण विश्व की सृष्टि क्‍यों की ? वह संदेव 
स्वानुभवपूर्ण त्था स्वयं संतुष्ट हैं तथा उन्हें कोई अनुराग एवं घृणा नहीं है। वह 
नित्तांत तठस्‍्थ तथा अपक्षपाती है। तब फिर वह ऐसे संसार की सृष्टि क्यों करे जो 
कुछ के लिए आनंद से पूर्ण है (उदाहरणाय् देवता) तथा दूसरों के लिए दुख तथा 
चिताओं से पूर्ण है। स्वाभाविक रूप से यह हमें पक्षपात॒ तथा कठोरता के आरोप 
की ओर प्रदतत्त करेगा । इसके अतिरिक्त क्योंकि सृष्टि से पू्वे अवश्य ही संहार हुआ 
होगा इसलिए यह श्रावश्यक रूप से तक किया जाएगा कि ईब्वर स्वयं इतना कठोर है 
कि केवल कठोरतावश वह विश्व-संहार में लग जाता है। अ्रतः सामान्यतः यह तर्क 
किया जा सकता है कि ईल्वर का ऐसे संसार की सृष्टि करने का क्‍या उद्देश्य है जों 
हमारी अपनी कामनाओरों एवं मूल्यों की प्राप्ति का क्षेत्र वहीं है। इसका यह उत्तर 
दिया गया है कि ईश्वर कर्म तथा कर्म फलों की विभिन्नताश्रों के अनुरूप संसार की 
सृष्टि तथा संहार में लगता है । 





 भेदाभद-कल्पन विशिष्टाहत साधयाम: न व्य ब्रह्म-प्रयंत्रयोरत्यन्तमेव भेदवादिनः 
घट पट्योरिव । तदनन्यत्वपर शुति-विरोधात्‌ । न वाघच्त्यन्ता-भेदवादितः शुक्ति- 
रजतयोरिव । एकत्तर मिथ्यात्वेन तत्स्वाभाविकगुणभेद-परश्रुति-विरोधात्‌ु ॥ तच 
भेदाभेदवादिन:, वस्तुविरोधात्‌ । किन्तु शरीर-शरीरिणोरिय गुण-गुणिनोरिव च 
विश्विष्टाद्वेत-वा दिन: प्रपंच-श्रह्मणो रनन्यत्वं नाम मृदू-घटयोरित्र गुण-गुणिनों रिव च 
कार्य-कारणस्वेन विशेषणु-विद्येष्यत्वेन च विनाभावरहितत्वम्‌ । 
बह्सूत्र २-२-२३ पर श्रीकंठ का भाष्य, भाग २, प० ३१! 


श्रीकंठ का दशेन ] [| ८5१ 


यह तक नहीं किया जा सकता कि सृष्टि से पूर्व आत्मा का अस्तित्व नहीं था 
क्योंकि उपनिषदों में कहा गया हैं कि ईश्वर तथा आत्माओं का अस्तित्त्व नित्य है । 
क्योंकि आत्माएँ ग्रनादि हैं ग्रत: उनके कर्म भी अनादि है । इससे श्रनवस्था उत्पन्न हो 
सकती है किन्तु यह अनवस्था दोपपूर्ण नहीं है । संसार में भिन्न शरीरों में जन्म-मृत्यु का 
क्रम अनादि कर्म के चक्र में निहित हैं। क्योंकि ईइवर अपनी सर्वज्ञता के कारण 
अनुभूति द्वारा उन अनेक प्रकार के कर्मो का जो व्यक्ति द्वारा किए जाएँगे प्रत्यक्ष ज्ञात 
कर लेता है अतः उसके द्वारा प्रत्याशित ऐसे कर्मों के उपभोग तथा दण्ड के लिए वह 
उपयुक्त शरीरों तथा परिस्थितियों का प्रावधान करता है। अतः सृष्टि में विभिन्नता 
व्यक्ति के कर्मों की ग्रनेकरूपता के कारण है। प्रलय का समय तब आ्राता है जब 
आत्माएँ जन्म तथा मृत्यु के क्रम से थक जाती है तथा शान्‍्त हो जाती हैं एवं उन्हें 
स्वप्त-रहित निद्रारूपी विश्वाम की आवश्यकता होती है। भ्रतः संहार का कार्यान्वित 
करना ईइवर को क्रूरता सिद्ध नहीं करता । 


जब समस्त प्राणियों के सुख व दुःख उनके कर्मों पर निर्भर हैं तब किसी भी 
प्रकार के ईश्वर को स्वीकार करने की क्या आवश्यकता है ? उत्तर है कि कर्म का 
नियम ईइवर के संकल्प पर निर्भर है तथा यह व्यक्ति की स्वेच्छा या स्वायत्त विधि से 
नहीं होता, न ही यह ईश्वर की स्वाधीनता अ्रथवा स्वतन्त्रता का अवरोध करता है। 
किन्तु यह घुमा फिराकर हमें उसी स्थिति की ओर ले जाथगा क्‍योंकि जब मनुष्यों के 
सुख व दुःख मनुष्यों के कर्मो तथा कर्म के नियम पर निर्भर हैं तथा कर्म का नियम 


ईब्वर के संकल्प पर निर्भर है तो वास्तव में इसका श्रर्थ यह है कि प्राणियों के सुख व 
दुःख अप्रत्यक्ष रूप से ईश्वर के पक्षपात के कारण हैं 


फिर चूँकि कर्म तथा कर्म का नियम दोनों वुद्धिरहित हैं, श्रतः ईश्वर की बुद्धि 
हारा उनका सम्पादन आवश्यक है । तब, सृष्टि के पूर्व जब प्राणी जन्म और मृत्यु के 
चक्र से रहित होते हैं, किसी शरीर से युक्त नहीं होते और आनन्द की स्थिति में होते 
हैं-तो फिर ईइवर उन्हें जन्म और पुतर्जन्म के चक्र में क्यों फेंसा देता है और क्यों इतना 
कष्ट सहने को छोड़ देता है ? उत्तर है कि च॑कि ईश्वर अपना अनुग्रह सवको प्रदान 
करता है (सर्वोनुग्राहक परमेश्वर) अतः उसे ऐसा करना होता है, क्योंकि विना कर्मफल 
(कर्मपाकमन्तरेण) के शुद्ध ज्ञान नहीं हो सकता, और विना शुद्ध ज्ञान के चरम आनंद 
के उपभोग रूपी मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता, साथ ही सुख व दुःख द्वारा कर्म-फल का - 
पु उपभोग किए बिना ऐसे अनुरूप शरीर नहीं हो सकते जिनके द्वारा आत्माएँ कर्मफल 
का उपभोग अथवा कष्ट सहन कर सकते हैं, अतः शरीर का उन समस्त आत्माओं से 
संयोजित होना आवश्यक है जो प्रलम के समय निष्क्रिय पड़े हुए थे। श्रतः जब इस 
अकार, सुख व दुःख द्वारा व्यक्ति के कर्म समाप्त हो जाते हैं तथा प्राणियों की बुद्धि जुद्ध ,- 
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हो जाती है, केवल तब ही मोक्ष के परम आनन्द की श्रोर प्रवृत्त करता हुआत्रा श्रात्मज्ञान 
उदित हो सकता है। 


पुनः, यह प्रदन किया जा सकता है कि यदि ईदवर सर्वथा अनुआराहक थे तब वह एक 
ही समय में समस्त व्यक्तियों के कर्मों के फलित होने का प्रव॑ध क्यों नहीं करता तथा 
क्यों नहीं उन्हें मोक्ष के आनंद का अनुभव करने देता ? उत्तर यह है कि, यदि ईश्वर 
समग्र व्यक्तियों के प्रति एक रूप से अपना अनुग्रह प्रदान कर भी देता तब वे, जिनके 
मल नष्ट हो चुके हैं, मुक्त हो जाते तथा वे जिनके कुछ मल अरब भी रह गए हैं, केवल 
काल के अनुसार ही मोक्ष प्राप्त कर सकते । इस प्रकार, यद्यपि ईश्वर सर्देव आात्म- 
संतुष्ट है, तथापि उसे केवल समस्त प्राणियों के लाभ के लिए कार्य करना होता है । 
अप्पय की व्याख्या से ऐसा प्रतीत होता है कि 'अनुग्रह' शब्द उन्होंने 'त्याव' के 
अथ में लिया है। अ्रतः ईइवर केवल अ्पता अनुग्रह ही प्रदान नहीं करता वरन्‌ उसका 
अनुग्रह व्यक्तियों के कर्मो के अ्रतुरूप न्याय की एक प्रक्रिया है, अतः वह पक्षपाती हे 
कठोर नहीं माना जा सकता ।* श्रप्पय इस आपत्ति को पहले से अनुमानित करते हैं कि 
'इस विचार में ईश्वर के निरपेक्ष प्रभुत्व के लिए कोई स्थान नहीं है क्‍योंकि वह केवल 
कर्म के नियम के अनुरूप सुख व दुःख प्रदान करता है। अतः यह कहना निरर्थक है कि 
वह ईश्वर ही है जो जब किसी व्यक्ति को श्रपनी इच्छानुसार अ्वनत अथवा करना उत्पन्न 
'चाहता है तव वह उससे पाय अथवा शुभ कर्म करवाता है । क्योंकि ईइवर अपने स्वयं ह। 
संकल्प द्वारा किसी से अशुभ अथवा शुभ कर्म नहीं करवाता है वरन्‌ व्यक्ति स्वयं पूर्व 
सृष्टि में प्राप्त अपनी प्रवृत्तियों के अनुसार शुभ भ्रथवा अश्युभ कर्म करता है तया कम के 
नियम की पूर्ति के लिए, उत कर्मों के अनुरूप ही नई सृष्टि का निर्माण होता है। 
प्रप्पय पुन: कहते हैं कि शुभ अ्रथवा अश्युभ कर्म केवल व्यक्तियों के अंतःकरण के गुण हैं । 
प्रलय के समय यह अंतःकरण भी माया में विलीन हो जाते हैं जहाँ वे अचेतन संस्कारों 
या वासना्रों के रूप में रहते हैं तथा वहाँ रहने से नई सृष्टि में उन्हें व्यक्तिगत शरीरों 
तथा उनकी क्रियाओ्रों के रूप में उसी प्रकार उत्पन्न किया जा सकता है क्योंकि यद्यपि वे 
माया में विलीन हो गए थे तथापि वे परस्पर एकोभूत नहीं होते तथा ग्रागामी जल्म में 
3 एवं च यथा नरपति: प्रजनां व्यवहार-दर्शने तदीय युक्तायुक्त-वचनानुसारेण भनुग्रह 
निग्नरह-विशेषं कुर्वन्‌ पक्षपातित्व-न्क्षणं वैपम्धं न प्रतिपदूयते एक्मीड्वरोउपि तदीय- 
कर्म-विशेषानुसारेण विषमसृष्टि कुर्वन्न तत्प्रतिपथते | 
-अप्पय दीक्षित की टीका, भाग २, प्रृू० ४७० । 
परमेश्वरो न स्वयं साघ्वसावूनि कर्माणि कारयिति ते सुख-दुःखादीनि चर नोत्पादमति, 
यैन तस्य वैपम्यमापतेत्‌ । किल्तु प्राणिन एवं सआभतानि कर्माणि यानि स्व-स्व-रुच्यनु- 
सारेण पूर्वेश्नगेंपु कुवेक्ति तान्येव पुनस्सगेंपु विपम-सृप्टि-हेंतव भवन्ति । 
-तत्रैव भाग २, पृ० ४८ । 
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प्रत्येक अपनी विशेष बुद्धि तथा कर्मों से संयोजित हो जाते हैं ।" उन झागमों में जहाँ 
३६ तत्त्वों की गणना की गई है नियति के नाम से कर्म नियम भी उन तत्त्वों में से एक 
माला गया है। यद्यपि नियति का तत्त्व स्वीकार किया गया है, तथापि यह अविवेकी 
रूप में नहीं वरन्‌ केवल ईश्वर के निरीक्षण में ही क्रिया कर सकता है, जिससे एक 
व्यक्ति के कर्म अथवा कर्मफलों का दूसरे द्वारा अपहरण न हो जाय । शुद्ध नियति 
ग्रथवा कर्म का नियम ऐसा नहीं कर सकता धा। जिस विचार का यहाँ समर्थन किया 
गया है वह यह है कि जब संहार के समय समस्त कम गहरी निद्रा की अवस्था में होते 
हैं, ईश्वर उन्हें जागुत करता है तथा उनके अनुरूप शरीर की रचना में सहायता देता है 
तथा अलग-ग्लग आात्माओं को उनके शरीरों से संयोजित करता है एवं उनको, उनके 
कर्मों के अनुरूप सुख अथवा दुःख का अनुभव करवाता है । 


यह समस्या अभी भी अस्पष्ट हैं कि हम किस प्रकार समस्त व्यक्तियों के इच्छा 
स्वातंत्र्य का ईश्वर द्वारा किए निश्चय के साथ सामंजस्य बिठाएँगे ? यदि ईश्वर हमारे 
शुभ या अशुभ रीति से कार्य करने के लिए उत्तरदायी समझा जाता है तब ईइवर हारा 
निर्धारण को अ्रनादि जीवनों पर छोड़ने से, समस्या के समाधान में सहायता नहीं 
मिलती । यदि ईश्वर निश्चय कर लेता हैं कि हमें श्रमुक रीति से इस जीवन में 
व्यवहार करना है तथा यदि वह रीति हमारे पूर्व-जन्म के कर्मों द्वारा निश्चित की गई हैं 
उस जन्म की रीति उससे पूर्व जन्म के कर्मों के द्वारा; तब जब हम प्रारंभिक निश्चय 
को खोजते हैं, तो हमारे लिए यह स्वीकार करना आवश्य हो जाता है कि ईश्वर 
पक्षपाती है, क्योंकि किसी दूरस्थ काल में उसने अवश्य ही हमारा भिन्न प्रकार से क्रिया 
करना निश्चित किया होगा तथा वह हमसे क्रिया करवाता है एवं उसके अनुरूप सुख व 
दुःख का अनुभव करवाता हैं। इस प्रकार अंतिम उत्तरदायित्व ईदवर का है। इसके 
उत्तर में अप्यय, श्रीकंठ की टीका की व्याख्या करते हुए यह मानते हैं. कि हमारा सबका 
अश्युद्धियों के साथ जन्म हुआ था । हमरा बंधन उस आवरण के साथ है जो हमारा 
विवेक तथा कर्म ढक लेता है तथा ईइवर जिसे नित्य तथा अनेक प्रकार की शक्तियाँ 
प्राप्त हूँ, हमसे इस प्रकार के कम करवाने का प्रयत्त करता रहता है जिनसे अंत में हम 
अपने को शुद्ध कर सकें तथा अपने को उसके समान वना सके। स्वाभाविक रूपांतर 
हारा हमारी अशुद्धियों का संहार शरीर में उस फोड़े अयवा घाव के समान हैं जो कुछ 
कष्ट देने के पद्चात्‌ ही अदृश्य हो जाता है। नित्य तया नैमित्तिक वैदिक धर्म हमें 


परमेद्वरस्तु पूर्व-सर्ग-कृतानां तत्तदन्‍्तःकरण-घर्मझूपाणां साध्व साथु कमणां-प्रलये 
सर्वान्त:-करणानां विलीनतया मायायामेव वासना-रूपतया लग्नानां केवलं असंकरेण 
फल-व्यवस्थापक: । अन्यथा मायायां संकीणेंपु कर्मफरल अ्च्यो गुक्लीयात्‌ । 

-अप्पय दीक्षित की टीका, भाग २, प्ृ० ४८ । 
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इन अशुद्धियों से मुक्त होने में सहायता करते हैं जिस प्रकार औपधि घाव के श्रारोग्य में 
सहायता करती है तथा इसके कारण जन्म व मृत्यु का चक्र श्रावश्यक हो सकता है। 
हमारे कर्मो के फलित होने पर ही उनसे ज्ञान उदित हो सकता है। इसी प्रकार वेदों 
में निर्वारित नित्य तथा नैमित्तिक कर्मो के संपादन द्वारा हमारे कर्म परिपवव होते हैं 
तथा हम में वैराग्य की भावना, शिव के प्रति भक्ति तथा उसके प्रति जिज्ञासा उदित 
होती है जो अंत में हम में विवेक उत्पन्न करती है जो मोक्ष की ओर प्रवृत्त करता है। 
संसार में प्राप्त आवरण के बिना या उसके वाहर व्यक्ति के कर्म फलित नहीं हो सकते । 
अतः अनंत मोक्ष के लिए कुछ कार्यो का करना हमारे लिए आवश्यक है। ईश्वर हमसे 
इन कार्यो को करवाता है तथा हमारे कर्मो के अ्रमेक रूपों के अनुसार वह भिन्न प्रकार 
के शरीरों का सृजन करता है, हमसे ऐसे कार्य करवाता है जिनसे हम दुःख भोगें, जिसके 
द्वारा हम वीरे-घीरे मोक्ष के श्रंत्तिम लक्ष्य की ओर आगे बढ़ सकें। हमारी प्रारंभिक 
अशुद्धियों तथा क्रियाञ्रों की विभिन्नता के श्रनुसार हमसे भिन्न प्रकार के कर्म करवाए 
जाते हैं जिस प्रकार एक चिकित्सक भिन्न प्रकार के रोगों के लिए भिन्न प्रकार की 
चिकित्सा निर्धारित करता है। यह सब ईव्वर के परम अनुग्रह के कारण है। श्रीकेंठ 
का 'कर्म' शब्द के प्रयोग से श्रभिप्राय यही है, कि कर्म वे हैं जिनके कारण ईइवर की 
कारणता द्वारा जन्म व पुनर्जुत्म का कालचक्र संभव हो सके ।* अ्रवश्य ही प्रलय में 
कर्मो के फलित होने अथवा उनकी पति होने की कोई प्रक्रिया नहीं हो सकती ग्रतः वह 
अवस्था समस्त प्राणियों को विश्वाम देने के लिए है। 


तरह्म-्सृत्र २-३-४१ में श्रीकंठ निश्चित रूप से स्पष्ट करते प्रतीत होते हैं कि जीव 
स्वयं इस भ्रकार के कार्य करते हैं जो पूर्व कर्मफलों के अनुरूप उनके विशेष प्रकार के 
कार्य करने अथवा विश्वेप प्रकार के कार्य नहीं करने का, कारण माने जा सकते हैं । 
आगे यह कहा गया है कि जब एक व्यक्ति किसी विशेष प्रकार से क्रिया करने अथवा" 
विशेष क्रिया से निवृत्ति की कामना करता है, तव ईश्वर केवल उसकी सहायता करता 
है। श्रतः अंत में एक व्यक्ति अपने संकल्पों के लिए स्वयं उत्तरदायी है जिनका वह 
व्यावहारिक क्षेत्र में अनुसरण ईश्वर की इच्छा द्वारा कर सकता है। मनुष्य का उत्तर- 
दायित्व उसके संकल्प की स्थापना तथा संकल्प को कार्यान्वित करने में होता है तथा 
हमारे चारों शोर के वाह्म संसार में हमारे संकल्प को कार्यान्वित करने में ईश्वर का 
संकल्प हमें सहायता देता है। मनुष्य अपने कार्यो को इस प्रकार करता है कि जिनके 
अनुसार उसके हित सर्वोत्तम रूप से संतुष्ट हो सकें । अतः वह अपने कर्मों के लिए 
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भाष्य “कर्म पाकमन्तरेणे” इत्यादि-वाक्येपु कर्म शब्द “क्रियते अनेन संसार” इति 
करणपव्युत्पत्त्या वा परमेश्वरेणापक्वः क्रियत इति कर्म-व्युतपत्त्या वा मलावरणपरो 
द्प्ट्व्य। “अप्पय दीक्षित की टीका भाग २, पृ० ५० । 
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उत्तरदायी है, यद्यपि संकल्प के वास्तविक रूप से कार्यान्वित होने के लिए वह ईश्वर पर 
निर्भर है। अ्रतः ईश्वर पर पक्षपात अयवा कठोरता का झारोप नहीं लगाया जा 
'सकता, क्योंकि ईश्वर केवल अपने संकल्प तथा आंतरिक प्रयत्नों के अनुसार जीवों को 
कर्म करने की ओर प्रवृत्त करता है ।' | 


किन्तु यह ध्यान में रखना चाहिए कि अप्पय के विचारानुसार मानव-संकल्प के 
आंतरिक प्रयत्नों के उपरांत भी व्यक्ति पूर्णहप से ईश्वर द्वारा शासित है। इस प्रकार 
'अप्पय इच्छा स्वातंत्र्य के लिए कोई स्थान नहीं छोड़ते हैं ।* ' 


ब्रह्मयू७ २-२-३६-३८ में श्रीकंठ, शंकर के इस मत का खंडन करने का विश्वेप 
अयत्त करते हैं कि जैव इस सिद्धांत पर विश्वास करते थे कि ईश्वर संसार का नि्ित्त 
कारण था तथा इस रूप में उसका ज्ञान अश्रनुमान द्वारा किया जा सकता है। वह इस 
“मत का भी खंडन करते हैं कि ब्रह्मनू अयवा शिव ने प्रकृति अथवा आराद्य पदार्थ में प्रवेश 
किया था तथा इस प्रकार विश्व में उसके विकास तथा रूपांतर की प्रक्रिया का 
निरीक्षण किया । क्योंकि उस स्थिति में प्रकृति से संबंधित सुख तथा दुःख के अनुभव 
उसके लिए संभव हो जाते हैं। अतः श्रीकंठ मानते हैं कि शैव विचारानुसार ब्रह्मन्‌ 
“विश्व का उपादान तथा निमित्त कारण दोनों ही है तथा वह केवल तक द्वारा नहीं 
'वरन्‌ वेदिकधमं-पुस्तकों द्वारा ज्ञात किया जा सकता है। स्पष्ट है कि यहाँ पर श्रीकंठ 
द्वारा प्रतिपादित विषय के विचार में अस्थिरता है | यहाँ तथा उनकी रचना के प्रारंभिक 
“भाग में, जैसा कि इंगित किया गया हैं, श्रीकंठ यह घोषित करते हैं कि यद्यपि ईश्वर 
विश्व का उपादान-कारण है, तथापि किसी प्रकार वह संसार के परिवर्तनों से अ्रप्रभावित 
है अनंत ब्रह्मन्‌ अथवा शिव, चित्‌ तथा अचित्‌ (जो दोनों साथ चिच्छक्ति कहलाते 
हैं) की सूक्ष्म शक्ति से संयोजित हैं तथा चिच्छक्ति से संयोजित होने के कारण भगवान्‌ 
'शिव एक हैं तथा समस्त वस्तुओं से परे हैं। जब सृष्टि के प्रारम्भ में इस परम माया 
अथवा चिच्छक्ति से रचनात्मक माया निकलती है, जिसकी स्पंवत्‌ गति है, तब वह शक्ति 
समस्त संसार का उपादान कारण वन जाती है। इसी से चार तत्त्व निकलते हैं--जैसे 





पे पु न ल- र_ ०, हम है] 
अतो जीव-क्ृत-प्रयत्नापेक्षत्वात्‌ु करमंसू जीवस्य प्रवर्तक ईश्वरो न वैपम्यभाक्‌ । 
तस्यापि स्वाधीन-प्रवृत्ति-सद्भावात्‌ विधि-निषेधादि-वैयर्थ च न संभवतीति सिद्धम्‌ । 


-बह्मसूत्र २-३-४१ पर श्रीकंठ का भाष्य, पृ० १५७ । 
न रु ड ८ &2:5-._ रू गेयते 
तथा च परमेद्वर-कारित-पूर्व-कर्म-मूल-स्वेच्छाधीने यत्ने परमेश्वराधीनत्वन्न हीयते । 


-अप्पय की टीका भाग २, पृ० १५६ । 
जगदुपादन-निमित्त-भृतस्यापि परमेश्वरस्य “निप्कलम्‌ निप्करियम्‌' इत्यादि श्रुतिभि- 
निविकारत्वमप्युपपद्यते । 
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-न्नह्मसूत्र २-२-३े८ पर श्रीकंठ का भाष्य, पृ० १०६। 
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दाक्ति, सदाशिव, महेश्वर तथा शुद्ध विद्या । तत्पदचातु मिश्ित स्वरूप की निम्व माया 
श्राती है जो वास्तव में संसार तथा शरीरों की प्रत्यक्ष उपादान-कारण हैं। तत्पश्चात्‌ 
आते है काल, निमति, विद्या, राग तथा ग्रात्माएँ । दुसरे कम में अशुद्ध माया से, समस्त 
संसार तथा जीवित प्राणियों के मरीर आते हैं। इससे बुद्धि, अहंकार, मत, पाँच 
प्रकार की जानेंद्रियाँ, पाँच प्रकार की कर्मेख्धियाँ, तन्‍्मात्रा नामक स्थूल् पदार्थ के पाँच 
प्रकार के कारण तथा पदार्थ के पाँच प्रकार के तत्त्व भी अते हैं। इस प्रकार तेईस' 
तत्व है। पूर्व के तत्वों की गणना कर लेने के पदचात्‌ कुल छत्तीस तत्त्व बनते हैं। 
पह तत्त्व शैंव मूल ग्रंथों में भली प्रकार निर्दिष्ट हैं तथा उनकी वहाँ स्थापना, ताकिक 
प्रमाणों से तथा धामिक मूल ग्रंथों के प्रमाण के आधार पर, दोनों. से ही हुईं है 
जेसाकि पहले दिखाया गया है शुद्ध माया तथा अशुद्ध माया में अंतर किया गया है। 
अथुद्ध माया अपने में समस्त कार्यो, जैसे, काल तथा अ्द्युद्ध आत्माओं को सम्मिलित 
करती है । “व्यक्त' शब्द का प्रयोग उपादान कारण अथवा बुद्धि सहित केवल' भौतिक 
संसार के भिर्देश के लिए हुआ्ना है । | 

शक्ति द्वारा भी कभी-कभो द्विव के तत्त्व का निर्देश हुआ है ।" वायबीय संहिता 
में शिव तत्व के लिए केवल शिव का प्रयोग भी हुआ है। 


हमने पहले देखा कि शंकर ने ब्रह्मसूत्र के इस विषय की व्याख्या इन भिन्नद्व 
अथवा महेंश्वर संप्रदाय के मत के खंडन के रूप में की है जो ईदवबर को विश्व का 
निमित्त कारण मानते है। श्रीकंठ ने यह दिखाने का प्रथत्न किया है कि ईश्वर विश्व 
के उपादान कारण तथा निमित्त कारण दोनों ही है। अपने समर्थन में वह शिव- 
भहउराण की वायबीय-संहिता के मूल ग्रंथों को यह दिखाने के लिए प्रस्तुत करते हैं कि 
वैंदिक प्रमाण के अनुसार ईदवर चिश्व का उपादान कारण तथा तिमित्त कारण दोनों 
ही है। परंतु श्रीकंठ कहते हैं कि यद्यवि प्रागम तथा शैबमत का वैदिक विचार एक 
ही है क्योंकि दोनों को शिव ने रचना की थी, तथापि कुछ आगमों जैसे, कामिक में 
निमित्त पक्ष को अधिक अमुखता दी है, परंतु उस प्रमुखता का यह तात्पर्य नहीं लेता 
चाहिए कि वह इस विचार का खंडन करती है कि ईश्वर विश्व का उपादान-कारण भी 
है। यह सत्य है कि शैवमत के कुछ पंथों जैसे, कापालिकों भ्रथवा कालमुखों में कुछ 
कर्मकांड अशुद्ध रूप के है तथा उस हृद तक वे वेद-विरोधी माने जा सकते हैं फिर भी 
नापहेंधुराण तथा अन्य पुराणों के प्रमाण से, शैवमत अथवा पाशुपत्त योग, वैदिक माना 
गया है। श्रीकंठ तथा अप्पय ने ताकत तथा सांस्कृतिक चैधमत के बीच की इस खाई 
9 ले मम कल 
" शिव तत्त्व अब्देन तु शिव एबोच्यते | त तु अन्र शिवनतत्त्व-दाव्द: परक्षक्तिपरः शरक्ति- 
शब्देस्तकार्य-द्ितीय-तत्त्व-हप-शक्तिपर: | 


ज्अप्पय दीक्षित की टीका भाग २, पृ० ११० । 


ड 


- न्कार्यात्मक विस्तार तथा संकुचन है ।' 
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प्को भरने का अथक प्रयत्न किया है जिनमें एक शोर शैवमत के वे रूप हैँ जो वेदों के 


प्रमाण पर आधारित एवं प्रथम तीन वर्णों के लिए थे तथा दूसरी ओर वे जो समस्त 


न्वर्णों के लिए हैं । दोनों यह दर्शाने का प्रयत्न करते हैं कि प्रस्तुत विपय शैवागमों में 


-प्रतिपादित विचारों के विरोध में निर्देशित नहीं था, जैसीकि शंकर ने व्याख्या की है, 
ववरन्‌ उन मतों के विरोध में था, जो जैवदर्णन के किसी भी भाग में नहीं आते हैं । 


कुछ कल्पसूत्रों ; में कुछ मूल ग्रंथों के वैध प्रमाण के विरुद्ध आरोपों की चर्चा है, 
"परंतु ये आरोप शिव द्वारा रचित आगमों पर लागू नहीं होते । यह कहा गया ह कि 
-क्षिव विश्व का उपादान कारण नहीं हो सकते क्योंकि उपनिषद्‌ यह मानते हैं कि बह्मन्‌ 
अपरिवर्तवशील है तथा इस प्रकार परिणाम-वाद का खंडन करने का प्रयत्न किया है । 
“परिणाम' का अर्थ है 'पूर्वावस्था से उत्तरावस्था में परिवतंन' । पुनः, यह माना गया 
है कि शक्ति स्वयं में श्रपरिव्तेनशील है। यदि वह शक्ति चेतना स्वरूप भी हो तब 
भी ऐसा परिवत॑न भग्राह्द होगग । इस विचार के विरोब में यह माना गया है कि 
आध्यात्मिक वल अथवा शक्ति (चिच्छक्ति) में सृष्टि अथवा संहार की कामना के अवसर 
“पर परिवर्तत हो सकता है। जो चिच्छक्ति हमारे भीतर है वह वाहर ग्राती है तथा 
“इन्द्रियों द्वारा वाह्म पदार्थों के सम्पर्क में आती है एवं यह पदाथों के हमारे प्रत्यक्षीकरण 
न्‍को स्पप्ट करती है। क्योंकि हमें चिच्छक्ति के कार्यात्मक विस्तार (वृत्ति) के सिद्धांत 


श्रीकंठ द्वार प्रतिपादित शैव-संप्रदाय के अनुसार जीव ईइवर से उत्पन्न नहीं 
“हुए हैं वरत्‌ू उनका उसके साथ सह-अस्तित्त्व है। आत्माएँ ब्रह्मनन्‌ से चित्गारी 
“के समान निकली हैं। यह कहने वाले धार्मिक ग्रंथों की व्याख्या, इस प्रकार की गई 
“कि आत्माश्रों का बुद्धि, मन तथा भिन्न शरीरों से केवल बाद में संयोजन होता है। 
“यह भी कहना पड़ेगा कि आत्माएँ इन्द्रियों तथा मन दोनों के जरिए चेतन जाता हूं । 
“मन की व्याख्या उस ज्ञान के विशेष लक्षण अथवा गुण के रूप में की गई है जो आत्मा 
“को प्राप्त है तथा जिसके कारण ग्ह ज्ञाता हैं। इस मन का उस निम्न प्रकार के मन 
ससे भेद करना होगा जो प्रकृति की उत्पत्ति हैं तथा जो जन्म व पुनर्जन्म की प्रत्रिया में 
“माया की शक्ति के संयोजन द्वारा आत्माओं से संयोजित हो जाता हैं। यह शक्ति इसक्रो 
ज्ञाता के रूप में एक विशेष गुण दे देती हैं जिससे यह सुख तथा दुःख को भोग अथवा 
१ तेप्वपि सिसृक्षा-संजिहीर्पादि-व्यवहारेण शिव-चिच्छक्ते: “चिच्छक्तिरथे-संयोगोव्यज्ञ- 
मिन्द्रिय मार्यत, इति चिच्छक्ति-वृत्ति-निर्भम-व्यवहारेण-जीव-चिच्छक्ते बच परिणामित्व- 
आविष्कृतमेवेति भाव: । कक 


-अप्पय दीक्षित की टीका भाग २, पृ० ११२। 
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सहन कर सकती है एवं जो शरीर व अहंकार तक सीमित है। इसी मत के कारण 
श्रात्मा जीव कहलाती है। जब ब्रह्मज्ान द्वारा अशुद्धियों से इसके तीन प्रकार के 
संयोजन को हटा दिय्रा जाता है तब यह ब्रह्मन्‌ के समान हो जाती हैं तथा मोक्षावस्था' 
में इसका आत्मज्ञान अपने को ग्रभिव्यक्त करता है। यह ज्ञान लगभग ब्रह्मज्ञान के 
समान हैं। इस अवस्था में आ्रात्मा अपने स्वाभाविक श्रावंद का अनुभव केवल मन द्वारा, 
विना किसी ग्रांतरिक अंगों के संोजन कर सकती है। आनंद के अनुभव के लिए 
कैवल भव ही एक आंतरिक अंग है तथा किसी वाह्य अंग की श्रावश्यकता नहीं है । 
जीव तथा ईइ्वर में यह अन्तर है कि ईउवर सर्वज्ञ है तथा जीव को जन्म व पुनर्जन्म की 
प्रक्रिया के समय ही विज्वेप रूप से वस्तुओं का ज्ञान होता हैं। परंतु मोक्ष की वास्तविक 
प्रवस्था में झ्रात्माएँ भी सर्वज्ञ हो जाती हैं ।" श्रीकंठ यह भी मानते हैं कि समस्त 
आत्माएँ थ्राकार में अधु हैं तथा शुद्ध-चित्‌ स्वरूप नहीं हैं वरन्‌ उन सबको उनके स्थायी 
गुण के रूप में ज्ञान प्राप्त है। इन समस्त विपयों पर श्रीकंठ का शंकर से मतभेद है 
तथा रामानुज से आंशिक रूप में सहमति है। चेतना के रूप में ज्ञान श्रात्मा का 
उपलब्ध गुण नहीं है जैसाकि नैयाब्रिकों तथा वैज्ेपिकों ने माना है, वरन्‌ इसका सदैव 
आत्माओं के स्वरूप में सह-अस्तित्त्त है। जैसा कुछ दार्शनिक सिद्धांत मानते हैं, जीव 
केवल प्रतिमासिक कर्ता नहीं वरन्‌ वे भी श्रपनी क्रियाओं के वास्तविक कर्त्ता माने जाते 
हैं। इस प्रकार सांख्य दार्शनिक मानते हैं कि प्रकृति वास्तविक कर्त्ता है तथा उन सुखों 
4 ढु,लों की वास्तविक भोक्ता है जो मिथ्या रूप से जीवों पर आरोपित किए जाते हैं। 
किन्तु श्रीकंठ के अनुसार आत्माएँ अपने कर्मो की वास्तविक कर्त्ता तथा वास्तविक भोक्ता 
दोनों ही हैं। व्यक्ति के संकल्प द्वारा हों क्रिया का संपादन होता है तथा कर्ता के अ्रथ॑ 
में कोई मिथ्यारोपण नहीं है जैसाकि सांख्य तथा ग्रन्य विचारधाराएँ मानती हैं। 
प्रत्माएँ अंत में ब्रह्मन्‌ का अंश मानी जाती हैं तथा श्रीकंठ उस श्रद्वौत विचार के खंडन 
का श्यत्न करते हैं जिसमें कारण तथा उपाधि की सीमाओं के द्वारा ईइवर भ्रमात्मक 
हप से जीव प्रतीत होता है ।* 

इस विचार के विधय में कि कर्म अपने फल स्वयंश्रथवा अ्रपूर्व नामक कुछ प्रभावों 
की मध्यस्थता द्वारा प्रत्यक्ष उत्पन्न करते हैं, श्रीकंठ का विश्वास है कि अचेतन होने के 
कारण कर्मो से यह आशा नहीं की जा सकती कि ते विभिन्न जन्मों तथा विभिन्न शरीरों 
+-++---__ततत...... 
) तत्सदुशः 


“युगत्वादपगत-संसारस्य जीवस्य स्वहूपानन्दानुभवसाधनं मनोरूपमनतः कारणम- 
नपेश्षित: 


“बाह्य कारणमस्ति इति गम्यते । ज्ञाज्ञौ इति जीवस्य श्रश्षत्व॑ किचिज्ञत्वमेव 


असंसारिण: परमेद्वरस्य तु सर्वज्ञत्वमुच्यते । अतः संसारे किचिज्ञत्वं मुक्तो सर्वज्ञत्व- 
भित्रि जाता एवं आत्मा | 


हु अह्यसूत्र २-३-१६ पर श्रीकंठ का भाष्य, पूृ० १४२-३ । 


ब्रह्मतूत्र २-२-४२-५२ पर श्रीकृठ का भाष्य | 
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में होते वाले अनेक प्रकार के कार्यो का उत्पादन कर सकते हैं। अतः यह स्वीकार करना 
होगा कि क्योंकि कर्मो का संपादत मनुष्य के मूल स्वतंत्र संकल्प के अनुरूप ईश्वरके सकल्प 
द्वारा अथवा वाद की अवस्थाओं में उसके अपने कर्म द्वारा निश्चित होता है इस कारण 
समस्त कर्मों के स्वृरूपों का भी, उपयुक्त क्रम में ईश्वर के अनुग्रह द्वारा वित्तरण किया जाता 
है ( इस प्रकार एक ओर हमारे कार्यो के लिए श्रन्ततः ईश्वर का उत्तरदायित्व सिद्ध 
होता है, दूसरी ओर हमारे कर्मो के अनुसार हमारे सुख-दुःख भोग के लिए भी । हमारी 
स्वेच्छा द्वारा किए गए कार्यो तथा हमारे कर्मों के अनच्तर भावी फल के लिए हमारे 
नेतिक दायित्व पर उससे कोई विपरीत प्रभाव नहीं पड़ता । 


मोक्ष की अवस्था में मृक्त आत्मा, निगुंण अवस्था में ब्रह्मन्‌ से एक नहीं हो जाती । 
वे उपनिपद्‌ जो यह घोषित करते हैं कि ब्रह्मन्‌ निगुण है, उनका इस घोषणा से केवल 
यह अर्थ है कि ब्रह्मन्‌ में कोई भी अनुचित गुण नहीं है तथा उसे वे सभी श्रेष्ठ गुण प्राप्त 
हैं जो ईढवर के विषय में हमारी कल्पना के अनुरूप हैं। जब मोक्ष की अवस्था में 
मुक्त आत्माएँ ब्रह्मन्‌ से एक हो जाती हैं तव इसका केवल यही अ्रथे है कि वे ईश्वर के 
साथ उसके सभी श्रेष्ठ गुणों की भागी होती हैं, परन्तु वे कभी समस्त गुणों से रहित 
नहीं हो पाती जैसाकि शंकर की अद्व तवादी व्याख्या ग्रववोध कराती प्रतीत होती है। 
यह पहले ही इंगित किया जा चुका है कि ईब्वर में एक ही समय में अनेक विशेषताएँ 
हो सकती हैं तथा ऐसा विचार स्ब-विरोधी नहीं होगा यदि यह न कहा जाय कि उसमें 
एक ही समय में अनेक परस्पर विरोबी गुण हैं। इस प्रकार कमल को हम श्वेत, 
सुगंधित तथा वृहत्‌ कह सकते हैं परन्तु हम यह नहीं कह सकते कि एक ही समय में वह 
नीला तथा र्वेत है ।* 

श्रीकंठ यह मानते हैं कि केवल वे कर्म जो फल देने की अवस्था में परिपक्व हो 
चूके हैं (प्रारव्ध कम), निरंतर फल दिए जाएँगे तथा वे ऐसा तवतक करते रहेंगे जबतक 
कि प्रस्तुत शरीर नष्ट नहीं हो जाता । किसी भी परिमाण में ज्ञान अथवा अनुभूति, 
हमें हमारे द्वारा उपाजित कर्मों के सुखों अथवा दुःखों के अनुभव से नहीं बचा सकते, 
परंतु यदि हम शिव के उस स्वरूप का, जिसमें हम शिव से एक हैं, निरंतर ध्यान करके 
ज्ञान प्राप्त कर लें तब हमें उन संचित कर्मो के लिए, जो भ्रभी सुख अथवा दुःख के फल 
देने की श्रवस्था के लिए परिपक्व नहीं हुए हैं, जन्म तथा पुनर्जन्म नहीं भोगना पड़ेगा । 


जब समस्त मल नष्ट हो जाते हैं तथा व्यक्ति म्‌क्त हो जाता है, तब वह उस मुक्त 
अवस्था में विश्व सृजन की वक्ति के अतिरिक्त समस्त आनंदपुर्ण अनुभवों तथा सभी 


किलर 9>-०+++>०५०-५२....................... 
यृ 


भहासूत्र २-२-३७-४० पर श्रीकंठ का भाष्य । 
हे प्रद्मसूत्र ३-३-४० पर श्रीकंठ का भाष्य ! 
ब्रह्मसूत्र ४-१-१६ पर श्रीकंठछ का भाष्य | 
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प्रकार की शक्तियों का भोग कर सकता है। वह निःशरीर रहकर भी केवल अपनी 
बुद्धि के द्वारा समस्त सुखों का अनुभव कर सकता है तथा वह एक ही समय में ऐसे 
अनेक आध्यात्मिक पदार्थों की सजीव कर सकता है श्रथवा उनका पुतरनिर्माण कर सकता 
है जो प्रकृति के नियमों से परे हैं तथा उनके द्वारा वह किसी भी ऐसे आनंद का अनुभव 
कर सकता है जिसकी उसे कामना हो । किन्तु किसी भी स्थिति में वह उस अवस्था 
से, कर्म के नियम के श्रन्तर्गत जन्म व पुनर्जन्म भोगने के लिए नहीं लाया जाता बरन्‌ 
अपने में उन भगवान शिव के समान सर्वथा स्वाधीन रहता है जिनके साथ वह सभी 
प्रकार के सुखकारक अनुभवों में भाग ले सकता है । इस प्रकार वह अपना व्यक्तित्व तथा 
सुख भोगने की शक्ति रखता है। वह ऐसा केवल अपनी बुद्धि के द्वारा श्रथवा अपने श्रपूर्त 
शरीर तथा इन्द्रियों द्वारा करता है। उसके अनुभव कभी भी साधारण मनुष्यों के 
अनुभवों के समान नहीं होंगे जो विशेष लक्ष्य-प्राप्ति के लिए अनुभवों का प्रयोग करते 
हैं। संसार का उसका अनुभव ऐसा अनुभव होगा जिसका स्वरूप ब्रह्मन्‌ के श्रनुभव के 
समान होगा ।* 


अध्याय ३४७ 


पुराणों में शेंव-दूर्शन 


तन ०+ब्वापैफल--- जलन 


शिव महापुराण में शेव-दशन 


शैव-धर्म तथा दर्शन की प्राचीनता की व्याख्या हम पृथक्‌ खंड में करेंगे । यह दुःख 
का विषय है कि शैवमत के प्राचीनतम काल से निरंतर विकास के इतिहास की खोज भअत्यंतत 
कठिन ही नहीं वरन्‌ लगभग असंभव है । हम इससे अधिक कुछ नहीं कर सकते कि शैवमत 
के विभिन्न संदर्भो में दिए हुए विभिन्न पक्षों का पृथक्‌ अध्ययन करें तथा तब उनका एक 
साथ संकलन करदें यद्यपि वह पूर्णतः संतोपजनक संकलन नहीं हो पाएगा । इस स्थिति 
के अनेक कारण हैं । प्रथम तो शैवमत संस्कृत तथा द्रविड़ भाषाओं में व्यक्त किया 
गया था। यह भी अभी निश्चित नहीं कि द्रविड़ ग्रंथ संस्कृत ग्रंथों के अनुवाद थे 
अथवा केवल संस्कृत लेखों से प्रेरित थे। बाद के लेखक यहाँ तक कि पुराण भी यह 
मानते हैं कि संस्कृत अथवा द्रविड़ सभी शैव घामिक पुस्तकों के ग्रंथाकार शिव थे। 
निश्चय ही उनका आशय प्राचीनतम लेखों अर्थात्‌ आगमों से है । 


हमें प्राचीनतम आगमों के निश्चित काल का ज्ञान नहीं है। 'आगम' शब्द की 
कुछ व्याख्या की आवश्यकता है। इसका भ्रर्थ है 'मूल ग्रंथ जो हम तक आए हैं' तथा 
जो ईइवर अथवा किसी पौराणिक श्रेष्ठ व्यक्ति के द्वारा निर्मित माने गए हैं। शिव- 
महापुराण की वायवीय-संहिता में हमारे पास अट्टाईस शिवाचार्यों की सूची है तथा 
इनका उल्लेख दसवीं शताव्दी ई० तक किया गया है। परंतु इन जैव शिक्षकों की 
ऐतिहासिकता सिद्ध करने के लिए कुछ भी नहीं है, न ही हमें यह ज्ञात है कि कौन से 
आगम हमें उनमें से किससे प्राप्त हैं। दक्षिण में आय॑ सभ्यता के प्रवेश के पूर्व किसी 


द्रविड़ दार्शनिक सभ्यता के विषय में हमें कोई प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं है। अतः यह कल्पना 
करना कठिन है कि संस्कृत रचनाओं के 


के सदृश द्रविड़ रचनाएँ किसी प्रकार हो 
सकती थीं । 
अन्य कठिनाई यह है कि 


इनमें से पूर्व काल के अनेक आगम अब नहीं मिलते हैं । 
वतंमान में उपलब्ध 


व्यू आगमों में से अनेक संस्कृत में विभिन्न द्रविड़ लिपियों में लिखे हैं । 
ब्रह्मसूत्र के शांकर भाष्य में उल्लिखित शैवदर्शन के संप्रदायों के अभिलेख अवश्य ही संस्कृत 
में लिखे गए होंगे परंतु प्रस्तुत लेखक ७वीं व ८वीं शताब्दी में उल्लिखित समस्त संप्रदायों की 
टीक-ठीक पहिचान शैवविचार के वर्तमान अभिलेखों में उपलब्ध संप्रदायों से तादात्म्य 
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बिठाकर करने में पूर्णतः असमर्थ है। रामानुज में वैष्णव-विचार की पुनजागृति के 
साथ-साथ शैवविचार का वृहत्‌ विकास बारहवीं शताब्दी से हुआ था परंतु रामावुण 
स्वयं शैवमत के उन समस्त संप्रदायों का उल्लेख नहीं करते हैं जिनका शंकर तथा 
वाचस्पति मिश्र ने अपनी भागती की टीका में उल्लेख किया है। रामानुज, कालमुर्खी 
तथा कापालिकाओं का केवल उल्लेख करते हैं, उनके दार्शनिक विचारों के विपय में 
कोई साहित्य अब प्राप्त नहीं है। संभवतः कापालिक पंथ का अ्रव भी यहाँ-वहाँ 
अस्तित्व है तथा उनकी कुछ प्रथाओं को देखा जा सकता है परंतु कालमृखों की प्रथाश्रो 
पर किसी साहित्य की खोज भ्रवबतक हम नहीं कर सके हैं । परंतु हम इस समस्या पर 
तब विचार करेंगे जब हम शैव-विचार की प्राचीनता तथा उसके विभिन्न संप्रदायों का 
निरूपण करेंगे । वर्तमान समय में साधारण रूप से ज्ञात दक्षिणी शैवमत के तीन 
संप्रदाय हैं-वीर शैव, शिवज्ञान-सिद्धि-संप्रदाय तथा श्रीकंठ द्वारा वर्णित शैबमत का 
संप्रदाय । हमने दो खंडों में श्रीकंठ के शैवमत की व्याख्या की है। चौदह॒वीं शताब्दी 
में माधव कृत सर्वदर्शन-संग्रह में पाशुपत शैवमत के संप्रदाय का उल्लेख है तथा महा- 
भारत एवं अनेक पुराणों में पाशुपत-संप्रदाय का उल्लेख है। शिव-महापुराण में, 
विज्वेषत: उसके वायवीय-संहिता नामक अ्रंतिम खंड में हमें पाशुपत-दर्शन का वर्णन 
मिलता है। श्रत: मैं शिव महापुराण की वायवीय संहिता में प्राप्त पाशुपत-अ्रणाली के 
वर्णन को एकत्रित करने का प्रयत्न करूँगा । 


स्वयं पुराण के ही प्रमाणानुसार शिव-महापुराण स्वयं शिव द्वारा लिखी हुई साव 

भागों में विभाजित एक लाख पद्यों की वृहत्‌ रचना है । कलियुग में व्यास ने इस बृहत्‌ 
रचना को चौवीस हजार पद्यों में संक्षिप्त किया है। व्यास की ऐतिहासिकता के विषय 
में हमें कुछ भी ज्ञात नहीं है। पुराणों में से बहुत से उनके लिखे हुए माने जाते हैं । 
किन्तु वर्तमान महापुराण में सात खंड हैं जिसका कि वायवीय-संहिता नामक अ्रंतिम खंड 
दो भागों में विभाजित है तथा लैवमत के भिन्न संप्रदायों के विचारों को स्पष्ट करता माना 
जाता है। हमारी व्याख्या के अनुसार यह केवल एक संप्रदाय अर्थात्‌ पाशुपत शैवमत 
के दो विभिन्न रूपों को दर्शाता है। जिन रचनाओं को हम अबतक खोज सके हैं उनमें 
से कोई भी रचना शिव अथवा महेश्वर की नहीं ठहराई गई है यद्यपि ब्रह्मसूत्र २-२-२७ 
पर शंकर अपने भाष्य में महेश्वर द्वारा लिखे सिद्धांत ग्रंथों का उल्लेख करते हैं । हमने 
कुछ आगमों की खोज की है परंतु यह श्रागम सिद्धांत नहीं कहलाते हैं, न ही वे महे श्वर 
द्वारा लिखित माने जाते हैं । शिव-महापुराण के प्रमाणानुसार अनेक ऐसे शव आ्राचार्य 
है जिन्हें तथा जिनके अनेक शिष्यों को शिव का अवतार माना जाता है। परंतु इन 

पौराणिक आचार्यो के विपय में हमें कुछ भी ज्ञात नहीं हैं। जैबमत के सिद्धांतों को 
समभाते हुए एक उपमन्यु नामक आचार्य का उल्लेख वायवीय-संहिता के खंड में अ्रनेक 
जगह मिलता है। उपरोक्त शांकर भाष्य में शैव्मत का वर्णन बहुत श्रपूर्ण है पर॑तु 
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उससे यह प्रतीत होता है कि शैव, प्रकृति को उपादान-कारण तथा शिव को निमित्त- 
कारण मानते थे, तथा इस उपरोक्त विचार की “ईश्वर कारणियों” के संप्रदाय के रूप 
में शंकर विशेषतः आलोचना करते हैं जिसका यह अर्थ निकलता है कि ईश्वर के रूप में 
एक पृथक निमित्त-कारण का विचार उपनिषद्‌ सहन नहीं कर सकते थे । वाचस्पति 
भी इंगित करते हैं कि उपादान कारण होने के कारण प्रकृति का निमित्त-कारण ईहवर 
से तादात्म्य नहीं हो सकता । गैवमत में शंकर तथा शैवों के मध्य विवाद-विषय के 
समाधान की समस्या हमारे सम्मुख झाती है। श्रीकंठ के भाष्य की हमारी परिभाषा 
वह दिशा दर्शाती है जिसमें शैव, समस्या का समाधान करना चाहते हैं परंतु श्रीकंठ का 
भाष्य संभवत: ग्यारहवीं शताब्दी से पूर्व का नहीं है तथा शवमत की अनेक अन्य रचनाएँ 
केवल बारहवीं शताब्दी तक ही खोजी जा सकती हैं। शिव-महापुराण के प्रमाण पर 
जो अवश्य ही शंकर से पूर्व लिखा गया होगा, हमें ज्ञात है कि गैव आचार्यो द्वारा शैव 
रचनाएँ उन दोनों के लिए लिखी गई थीं जो वर्णाश्रम धर्म के अनुयायी थे तथा वे जो 
वर्णाश्रम धर्म की ओर कोई ध्यान नहीं देते थे और जिन्हें वेदों के अध्ययन का विशेषा- 
घिकार नहीं था। अतः दूसरे प्रकार के व्यक्तियों के लिए लिखी गई रचनाएँ अवश्य 
ही दक्षिण की द्रविड़ रचनाएँ होंगी, जिनमें से अनेक भव खो गई हैं तथा जिसकी कुछ 
परंपराएँ अ्रव संस्कृत झ्रागमों में मिलती हैं । हूसरे खंड में हमने पहले ही इनकी 
व्याख्या कर ली है। हमें यह दर्शाने का अवसर मिलेगा कि शैवमत का काइमीरी रूप 
शंकर के लगभग समकालीन था । ह 
शिव-महापुराण के रुद्र संहिता नामक दूसरे खंड में हमें यह वंताया गया है कि 
महाप्रलय के समय, जब समस्त पदार्थ नष्ट हो गए थे, तब न सूर्य, न ग्रह, न तारे, त 
चन्द्रमा, न दिन, न रात्रि थे, अपितु केवल अंघकार था, समस्त झक्तिरहित केवल शुन्यता 
थी । किसी भी प्रकार की कोई संवेदनशीलता नहीं थी, यह वह अवस्था थी जिसमें 
न सत्ता थी, न असत्ता थी, यह बुद्धि एवं वाणी तथा नाम व रूप से परे थी। परंतु 
फिर भी उस तटस्थ अवस्था में केवल शुद्ध सत्ता, झुद्ध चितू, अंत तथा पर आनंद था 
जो अथाह तथा स्वयं अपने प्रकार की एक अवस्था में स्थित था, यह निराकार तथा 
सर्वगुण-रहित था ।* यह पूर्णतः झुद्ध चित्‌ के स्वरूप का, अ्रनादि, अनंत तथा विकास 
रहित था। शरनेः शनैः द्वितीय कामना अथवा संकल्प उदित हुआ जिससे निराकार 
अपनी स्वयं की लीलामय क्रियाश्रों द्वारा किसी श्राकार में परिवर्तित हो गया । यह उस 
सर्वेश्नष्टा शुद्ध शक्ति के रूप में माना जा सकता है जिसके सदृश कुछ नहीं है। इस शक्ति 





) सत्य॑ ज्ञानमनन्तं च परानन्द पर महः 
प्रप्रमेयमना घारमविकारमनाकृति । 
निगु णं योगिगम्यं च सर्वव्याप्येककारकम्‌ । 
-शिव-महापुराण २-१-६,३२ डी० सी० १८। 
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द्वारा मिभित आकार सदाणिव कहलाता है। मनुष्य इसको ईश्वर भी कहते हैं । एकाकी 
शक्ति ने, स्वतः गतिशील होकर स्वयं से अपना नित्य शरीर बनाया जो प्रंवान, प्रकृति 
अथवा माया कहलाता है तथा जो बुद्धि के तत्त्व को उत्पन्न करता है । यह माया ग्रथवा 
प्रकृति सब प्राणियों की निर्मात्री है तथा यह ईइवर से भिन्न परम पुरुष शिव, जो भंभु 
भी कहलाते हैं-के सम्पर्क में श्राने वाली मानी जाती है। यह शक्ति काल भी मानी 
जाती है। 

प्रकृति से महत्‌ अथवा बुद्धि विकसित हुई तथा बुद्धि से तीन ग्रुण सत्व, रजस्‌ व्‌ 
तमस्‌ तथा इनसे तीन प्रकार के अ्रहंकार विकसित हुए । श्रहकार से तन्मात्रा, पंचभूत, 
पांच कर्मेन्द्रियाँ तथा पांच ज्ञानेन्द्रियां तथा मनस्‌ विकसित हुए । 


शिव-महापुराण की कैलाइ-सं हिता में शैवमत का विचार शिवाद्व त-प्रणाली अथवा 
शैवमत के अद्वैत सिद्धांत के रूप में वाणित है ।* यहाँ यह कहा गया है कि क्योंकि समस्त 
जीवित प्राणी एक नर भाग अथवा एक मादा भाग से निर्मित हैं अत: मूल कारण का 
भी संयुक्त नर-मादा सिद्धांत से प्रतिनिधित्व होना चाहिए । वास्तव में इसी विचार के 
आधार पर सांख्य ने मूल कारण को प्रकृति एवं पुरुष के रूप में माना था। परंतु 
उन्होंने केवल ताकिक आधारों पर इसकी स्थापना का प्रयत्न किया था, आस्तिक दृष्थि 
से वे इसकी स्थापना करने के इच्छुक नही थे। इसी कारण यद्यपि कुछ सांख्य तत्त्व 
स्वीकार किए गए तथापि पूर्णतया बुद्धिवादी प्रणाली होने के कारण सम्पूर्ण सांख्य का 
परित्याग किया गया । वेदों में ब्रह्मन्‌ सत-चित्‌ू-प्रानंद का समन्वित रूप माना जाता 
है तथा नपुसक लिग में है। ब्रह्मन्‌ में 'सत्‌' की स्थिति का प्रर्थ है कि वहाँ सत्ता का 
पूर्ण निपेध नहीं है। इस सत्‌ को नपुसक स्वरूप में मानना यह तथ्य प्रदर्शित कर्रता 
हैं कि यह पुरुष है तथा यह पुरुष प्रकाश स्वरूप भी है। सत्‌-चित्‌-आ्रानंद के ऐक्य में 
शुद्ध चित्‌ मादा भाग का प्रतिनिधित्व करती है। अतः दो भाग जो नर व मादा मानें 
जाते है, प्रकाश तथा शुद्ध चित्‌ हैं तथा ये दोनों मिलकर संसार के उत्पादक कारण बनते 
हैं। अत: सत्चित्‌ व आनन्द के ऐक्य में शिव तथा शक्ति का ऐक्य निहित है । कभी- 
कभी इस प्रकाश के भी प्रतिबंधक या आवरण आ जाते हैं; उसी तरह जिस प्रकार 
वत्तिका की ज्वाला पर घूम्र तथा अन्य अशुद्धियों का आवरण या प्रतिबंध आ जाता है । 
मल थिव में नहीं हैं परंतु शुद्ध चित्‌ की अ्रग्नि में दिखते हैं। इसी कारण चिच्छक्ति 
श्रथवा शुद्ध चित्‌ की शक्ति मानव आत्माओं में अशुद्ध अवस्था में दिखती है। इस मल 
के निप्कासन के लिए ही जक्ति की सर्वकालीन व्यापकता की कल्पना करनी होगी ! 
इस प्रकार घक्ति वल का प्रतीक है। परमात्मन्‌ में शिवपक्ष तथा शरक्तिपक्ष दोनों हैं । 





? उत्पादयाज्ञान सम्भूतं संशयाख्यं विप-द्रुमम्‌, 
शिवाद्व ते महा-कल्प-वृक्ष-भूमियंथा भवेत्‌ । -तत्रव, ६-१६-२ । 
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शिव तथा दाक्ति के संमिलन के कारण ही श्ानंद होता है। आत्मन शुद्ध चित है तथा 
यह चित अपने में सर्वज्ञान तथा सर्वशक्ति घारण करती है, यह स्वतंत्र एवं स्वाधीन है 
तथा यह उसकी प्रकृति है। शिवनसूत्र में ज्ञान का वर्णन बंधन के रूप में हुआ है परंतु 
वहाँ 'ज्ञान' शब्द से तात्पर्य केवल अनित्य सीमित तथा अशुद्ध ज्ञान से है जो समस्त 
मनुष्यों में है तथा केवल इसी भ्रर्थ में ज्ञान को बंधन माना जा सकता है । 


शक्ति स्पंद भी कहलाती है । ज्ञान, गति तथा संकल्प शिव के तीन पक्षों के समान 
हैं तथा मनुष्यों को इन्हीं से प्रेरणा मिलती है। जैसाकि हमने ऊपर कहा है संयुक्त शिव 
तथा शक्ति पराशक्ति प्रदान करते हैं तथा इस पराशक्ति से चेतना की शक्ति अथवा 
चिच्छक्ति विकसित होती है। इससे शक्ति अथवा आनंद अ्रथवा आनंद शक्ति का 
विकास होता है तथा इससे इच्छाशक्ति तथा उससे ज्ञान शक्ति एवं क्रियाशक्ति विकसित 
होते हैं। शिव के पक्ष में स्पंद का प्रथम तत्त्व शिव-तत्त्व कहलाता है । संसार तथा जीव 


का पूर्ण रूप से शिव के साथ तादात्म्य है तथा इसका ज्ञान प्राप्त करना मोक्ष की ओर 
भ्रवृत्त करता है । 


परम प्रभु अपने को संकुचित कर लेते हैं तथा अपने आपको उन जीवों में 
अभिव्यक्त करते हैं जो प्रकृति के गुणों के भोक्‍्ता हैं। पाँच प्रकार की कलाओं की 
प्रक्रिया द्वारा यह भोग होता है। एक कला व्यक्ति को क्रिया करने की ओर प्रवृत्त 
करती है, दूसरी उसे द्विविध विद्या के वस्तुसत्य का ज्ञान कराती है, तीसरी उसे रोगों 
से अनुरक्त करती है, काल वस्तुओं को क्रम से घटित करवाता है, नियति (जो प्रारव्ध 
के लिए नहीं वरन्‌ अन्तःकरण के लिए एक विशेष भ्र्थ में प्रयुक्त हुई है) वह तत्त्व है जो 


यह उसे निश्चित करने की प्रेरणा देता है कि मनुष्य को क्‍या करना चाहिए क्‍या नहीं 
करना चाहिए।" 


द उरुप अथवा जीव को संचित रूप में ज्ञान के गुणसंकल्प आदि प्राप्त हैं। तथा- 
है थत चित्त, अथवा मानसिक स्तर का निर्माण प्रकृति में स्थित विभिन्‍न गुणों द्वारा हुआ 
है। बुद्धि से विभिन्न इन्द्रियों तथा सूक्ष्म पदार्थ का विकास होता है । 


उपयु क्त विचारधारा अर्थात्‌ शिवाह् त-प्रणाली बहुत अ्रव्यवस्थित रीति से निबद्ध 
है। इसे संक्षेप में इस प्रकार विभिन्न स्थानों पर प्राप्त विवेचन से व्यक्त किया जा 
जा । एक तो ब्रह्म को यह मत उस काल की एक निग्ुण सत्ता या असत्ता के 
जी मानता है जबकि विश्व में सून्य के अतिरिक्त कुछ नहीं होता इस सत्ता- 

तक ब्रह्मन्‌ से एक ऐसा तत्त्व उत्पन्न होता है जो स्वयं में नरमादा की उस शवित्ति 
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| ; हू 
ईद तु मम कतंव्यमिद्‌' नेति नियामिका, नियत्तिस्स्थात्‌ । 


-शिव-महापुराण, ६-१६-८३ । 
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के दो तत्वों का प्रतिनिधित्व करता है जो समस्त जीवित प्राणियों में व्यापक है । दस तत्त्व 
अर्थात्‌ शिव से, एक ओर, जीव उद्भूत होते हैं जो परमेश्वर के स्वरूप की एक संकुचित 
प्रभिव्यवित है तथा दूसरी ओर सांख्य के सिद्धांत की तरह ही मादाशवित-पक्ष “प्रकृति 

से उद्भूत समान संसार है । पुरुष में पाँच प्रकार के तत्त्व माने जाते हैं जिनके द्वारा वह 
अपने तथा संसार के समागम के सुख तथा दुःख का भोग कर सकता है | संकुचित झुप में 
आरा जाने के कारण, जीव अशुद्ध रूप में दिखलाई देते हैं जिस प्रकार वर्तिका की शिला में 
धूम्र आदि शअ्रशुद्धियाँ या प्रतिबंध दिखलाई देते हैं। इस प्रकार पूर्णरूप से प्रत्यगवादी 
न होते हुए भी संपूर्ण प्रणाली एक प्रकार के एकतत्त्ववाद की ओर प्रवृत्त है । श्रीकंठ 
के दर्शन से इसकी समीपतता अ्रथवा सादुश्य तुरन्त स्पष्ट हो जायेंगे यद्यपि व्यक्त करें 
की पद्धति में अंतर है ।. कुछ गद्यांग ऐसे हैं जो हमें काइमीर शैवमत के कुछ उन रूपों 
का स्मरण दिलाते हैं जो यद्यपि एकतत्त्ववादी थे तथापि यहाँ व्यक्त किए हुए एक रओ 
बाद से विशेषकर भिन्न थे । हमें यहाँ काश्मीर शैवमत के स्पंद सिद्धांत का भी उल्लेख 
मिलता है । परंतु इसके वावजूद हमें यह नहीं समझना चाहिए कि एक तत्त्ववादी 
शैवमत प्रथम बार इस पुराण अथवा इस अध्याय में प्रतिपादित किया गया था| 
हम अन्यत्र यह प्रतिपादित करेंगे कि ईसा की पहली शताब्दी के श्रासपास स्पष्ठतः पर 
तत्त्ववादी शैवमत का अस्तित्व था। बहरहाल काइ्मीर शैवमत संभवतः सातवीं से 
ग्यारहवीं शताब्दी तक ग्राते-आते विकसित हुआ । अतः यह माना जा सकता है कि 
श्िक्ष-पुराण का उल्लिखित अध्याय नवीं अथवा दसवीं सताब्दी के समीप किसी समय 
लिखा गया होगा जो श्रीकंठ का काल भी माता जा सकता है। यद्यपि यह भी हो 
सकता है कि बह रामानुज के बाद ग्यारहवीं शताब्दी में किसी समय हुए हों। अंथा- 
स्थान हम इन विपयों पर अधिक विस्तार से विचार करेंगे । 


शिव-महापुराण की रुद्र-संहिता के द्वितीय अध्याय” में शिव का»यह कथन ब्राता 
है कि परम तत्त्व, जिसका ज्ञान मोक्ष प्राप्त कराता है, शुद्ध चेतना है तथा उस चेतना में 
आत्मन्‌ तथा ब्रह्मन्‌ के मध्य कोई भेद नहीं है ।* परंतु आइचर्य है कि शिवभर्वित तथा 
ज्ञान का तादात्म्य करते प्रतीत होते है। भक्ति के बिना कोई ज्ञान प्राप्त नहीं हो 
सकता ।* जहाँ भक्ति है वहाँ ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त करने में जातिभेद बाधक नहीं 





) शिव-महापुराण, २-२-२३ । 
+ परतत्त्व॑ विज्ञानीहि विज्ञानं परमेश्वरि 
द्वितीय॑ स्मरण यत्र नाह ब्रह्म ति शुद्धधीः । 
- शिव-महापुराण २-२-२३-१३ | 
भवक्‍्तो ज्ञान न भेदो हि 
चिन्नानं न भवत्येव सति भक्ति-विरोधिन: । 
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है। वहाँ शिव भक्ति के विभिन्न भेदों का वर्णन भी करते हैं। इस श्रध्याय में वणित 
भवित का स्वरूप यह दर्शाता है कि भक्ति भावात्मक उदगार नहीं मानी जाती थी; 
जैसाकि हमें भक्ति मार्ग के चैतन्य संप्रदाय में मिलता है । शिव के नाम का श्रवण, 
भजन, उनका ध्यान उत्तको पूजा एवं अपने को उसका सेवक समझना तथा मित्रता की 
भावना का विकास करना जिसके हारा मनुष्य अपने को भगवान शिव को समर्पण कर 
सके यह शैवमत में भवित का स्वरूप माना गया है। शिव के नाम का भजन पुराणों 
में दी हुई शिव की कथा के संदर्भ में किया जाता है। शिव पर चिन्तन इस विचार के 
आलोक में किया जाता है कि शिव सर्वव्याप्त तथा सर्वव्यापी है। भक्ति के द्वारा ही 
सेत्य ज्ञान हो सकता है तथा सांसारिक पदार्थो से निवृत्ति हो सकती है। 


४-४९ में चार प्रकार के मोक्ष-साहप्य, सालोक्य, सांनिध्य तथा साथुज्य वर्णित हैं। 
हमने पहले ही चतुर्थ भाग में मोक्ष के उन स्वरूपों का निरूपण कर लिया है. जो वैष्णवों 
के मच्च-संप्रदाय के अनुयायियों ने स्वीकार किए हैं, तथा यह मोक्ष केवल शिव द्वारा ही 
भदान किया जाता है जो प्रकृति के गुणों से परे है । 


यहाँ (४-४१) शिव के स्वरूप का वर्णन प्रकृति से परे तथा निविकारीण के रूप में 
किया गया है। वह शुद्ध ज्ञान स्वरूप, अपरिवर्तनशील तथा सरव्वेदर्शी के स्वरूप का है । 
कैवल्य नामक पांचवें प्रकार का मोक्ष केवल शिव के तथा उसकी महिमा के ज्ञान द्वारा 
प्राप्त हो सकता है। संपूर्ण संसार उससे उत्पन्न होता है तथा उसी में वापस चला जाता 
है और वह उसमें सदैव व्याप्त है। वह सत्‌-चित्‌ और प्रानंद के ऐक्य के रूप में भी 
वर्णित है । वह निगुंण, निरूपाधिक शुद्ध है तया किसी प्रकार अशुद्ध नहीं किया जा 
पेकेता । छाब्द उसका वर्णन नहीं कर सकते तथा विचार उस तक नहीं पहुँच सकते । 
नह बह्मन्‌ ही है जो शिव भी कहलाता है। जिस प्रकार आकाश समस्त पदार्थों में 
व्यापक है उसी प्रकार वह समस्त पदार्थों में व्यापक है। वह माया के क्षेत्र से परे है 
तथा इन्दातीत है । ज्ञान अथवा भवित द्वारा उसे प्राप्त किया जा सकता है परंतु ज्ञान- 
मार्ग की तुलना में भवित-मार्ग का अनुसरण सुगम है। अगले अध्याय (४-४२) में यह 
कहा गया हैं कि पुरुष से संयोजित अकृति अनंत्त ब्रह्मम्‌ शिव से उत्पन्न होती है ।* 
उ९प से संयोजित प्रकृति का यह विकास उस रुद्र का तत्त्व कहलाता है जो परम ब्रह्मन्‌ 
शिव का ही केवल रुपांतर है, जिस प्रकार स्वर्ण के आभूपण स्वर्ण का रूपांतर माने जा 
सकते हैं। केवल चिन्तन के लाभ के लिए ही निराकार शिव को साकार माना 
गया है । 

विश्व में श्रेष्ठ तथा कनिष्ठ में जो हम देखते या जानते हैं, वह शिव का रूप ही 
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है, तथा पदार्थों के नानागुण युक्त घर्मं उससे निर्मित होते हैं । सृष्टि के पूर्व तथा प्रलय के 
समय, शिव की ही एक अपरिवर्तनशील सत्ता रहती है | शुद्ध शिव केवल तव सग्रुण माने 
जाते हैं, जब कोई उन्हें उस शक्ति का अधिकारी मानता है जिससे कि उनका वास्तव में 
तादात्म्य है। ईइवबर के संकल्प द्वारा ही संसार में सब व्यापार चल सकते हैं। उसे 
सवका ज्ञान है, परंतु उसका ज्ञान किसी को नहीं है। संसार की सृष्टि करके वह उससे 
परे रहता है तथा इससे अ्ंतग्रंत्त नहीं होता । परंतु शुद्ध चित्‌ के अपने रूप में वह 
संसार में संसारियों को दिखालाई देता है, जिस प्रकार सूर्य अपने प्रतिविम्बों में दिखता 
है। वास्तव में शिव इस परिवर्तनशील संसार में प्रवेल नहीं करता । वास्तव में शिव ही 
यूर्ण संसार है यद्यपि संसार के दृश्य विपरिवृत्त होते हुए श्रलय-अलग देशकाल में घटित 
होते हुए प्रतीत होते हैं। अज्ञान का श्रर्थ केवल अ्रमात्मक ज्ञान है, तथा यह कोई 
पदार्थ नहीं है जो ब्रह्मन्‌ के साथ द्व॑ त सत्ता के रूप का माना जा सके ।' 


वेदांतियों के अनुसार सत्ता एक है तथा वह जीव जो ब्रह्मन्‌ का केवल एक श्रंश है, 
अविद्या द्वारा भ्रमित हो जाता है तथा अपने को ब्रह्मनन्‌ से भिन्न समभता है। परंतु 
जब अ्रविद्या के चंगुल से मुक्त हो जाता है तव यह शिव से एकाकार हो जाता है। 
जैसा हमने पहले कहा है, शिव वास्तव में वस्तुओं में न होते हुए भी समस्त वस्तुओं में 
व्यापक है। वेदांत द्वारा निर्धारित मार्ग का अनुकरण करने से मोक्ष प्राप्त की जा 
सकती है। जिस प्रकार अग्नि, जो लकड़ी में रहती है लकड़ी को निरंतर रगड़ने से 
उत्पन्न हो सकती है, उसी प्रकार भक्ति की विभिन्न प्रक्रियाओं द्वारा शिव को प्राप्त 
किया जा सकता है परंतु मनुष्य को इस वात का विश्वास होना चाहिए कि जो कुछ है 
वह शिव है तथा केवल भ्रम द्वारा ही विभिन्न नाम व रूप हमारे सन्मुख आते हैं । 
जिस प्रकार सागर, अथवा स्वर्ण का टुकड़ा या मिट्टी का टुकड़ा विभिन्‍न आकारों में 
दिख सकते हैं, यद्यपि वास्तव में रहते वही है उसी प्रकार केवल विभिन्‍न उपाधियों के 
कारण ही, जिनसे हम वस्तुओं की ओर देखते हैं, वे इतनी विभिन्‍न प्रकट होती हैं, यथपि 
वे शिव के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। वास्तव में कारण तथा कार्य में कोई भेद 
नहीं है।” यद्यपि भ्रम द्वारा मनुष्य किसी वस्तु को कारण तथा किसी : अ्रन्य वस्तु को 





) श्ज्ञानं च मतेभेंदो वास्त्यन्यच्च द्वय॑ पुनः । 


६ दर्शनेपु च सर्वेषु मतिभेदः प्रदर्व्यते । 
“>शिव-महापुराण ४-५३, ८ सी० डी० । 
+ आन्त्या नाना-स्वरूपो हि भासते शंकरस्सदा । 
“तत्व ४-४३, १५ सी०, डी० | ... 
3 कार्य-का रणयोर्भेंदों वस्तुतो न प्रवर्तते, 
केवल अ्रान्ति-बुद्य॑ व तदभावे स नश्यति । -तत्रव ४०४३-१७ । 


पुराणों में शैव-दशन ] [ ६६ 


कार्य समझता है। बीज में भिन्‍न रूप में प्रतीत होता हुआ अंकुर वीज से निकलता है, 
परंतु अंत में अंकुर वृक्ष के रूप में विकसित होता हुआ फलता है, पुन: वह अपने को फल 
तथा बीज में परिवर्तित कर लेता है। बीज वच जाता है और वह श्रन्य भ्रंकुर उत्पन्न 
करता है तथा मूल वृक्ष नष्ट हो जाता है। तत्त्वदर्शी बीज के समान है जिसमें से अनेक 
रूपांतर होते हैँ तथा जब ये समाप्त हो जाते हैं तव पुनः तत्त्वदर्शी ही वच रहता है। 
अविद्या के हूट जाने से मनुष्य श्रहम्‌ से विलग होकर शुद्ध हो जाता है तथा तब वह 
भगवान शिव के अनुग्रह द्वारा वह बन जाता हैं जो वह वास्तव में है, श्र्थात्‌ शिव । जिस 
प्रकार दर्पण में मनुष्य अपने शरीर का प्रतिविम्ब देख सकता है उसी प्रकार मनुष्य 
अपनी शुद्ध बुद्धि अर्थात्‌ शिव में, जो मनुष्य का वास्तविक स्वरूप है, श्रपना प्रतिबिम्ब 
देख सकता है । 


डे 


इस प्रकार हम देखते हैं कि शिव-महापुराण ४-४३ में वणित शैवमत के इस 
संप्रदाय में गैवमत एकेश्वरवादी है जो बहुत कुछ शंकर के श्रद्वतवाद के समान है । 
यह्‌ विश्वास करता है कि आभास की अनेकता असत्य है तथा ब्रह्मन्‌ अथवा शिव ही 
केवल एक सत्ता है। यह इस पर भी विद्वास करता है कि यह भ्रमात्मक आभास 
अविद्या की बाघा के कारण है। यह कार्य तथा कारण में कोई भेद स्वीकार नहीं 
करता परंतु फिर भी यह इस एकेश्वरवादी विश्वास पर दृढ़ प्रतीत होता है कि भगवान 
अपने भक्तों को मोक्ष प्रदान कर सकते हैं, यद्यपि यह इसका निपेध नहीं करता कि 
उपनिपदों द्वारा निर्देशित मार्ग से ब्रह्म की प्राप्ति की जा सकती है। यह कहता है कि 
भक्ति से ज्ञान उत्पन्न होता है, भक्ति से प्रेम तथा प्रेम से मनुष्य को शिव की महिमा 
कः 52085 सुनने का अभ्यास हो जाता है और उससे भनुष्य संत पुरुषों के संपर्क में 
त्राता हैं एवं उससे मनुष्य अपना गुरु प्राप्त कर सकता है। जब इस प्रकार ज्ञान प्राप्त 
हो जाता है, तव मनुष्य मुक्त हो जाता है। गुरु की पूजा की रीति भी यहाँ उपस्थित 
की गई है। यह कहा गया है कि यदि किसी को उत्तम तथा संत गुरु मिल जाता है 
तव उसे गुरु की इस प्रकार पूजा करनी चाहिए मानो वह स्वयं शिव हो तथा इस प्रकार 


शरीर की अशुद्धियाँ हट जाएँगी तथा इस प्रकार भक्तों के लिए ज्ञान प्राप्त करना 
सम्भव हो जाएगा । 


. पे भ्रकार यह स्पष्ट हो जाता है कि इस अध्याय में यद्यपि शैवमत की व्याख्या 
दगतया वेदांती रीति से की गई है तथापि श्रास्तिकवाद तथा गुरु-पजा के सिद्धांत को 
भी इसमें किसी प्रकार प्रवेश मिल गया है, यद्यपि ऐसे सिद्धांत शंकर के औपनिपद 
अर तेवाद के श्रनुकूल नहीं हैं । अतः यह प्रणाली शैवमत का एक ऐसा रूप उपस्थित 
करती है जो शिव-महापुराण के दूसरे खंड में दिए हुए रूप से भिन्‍न है तथा श्रीकंठे व 
अप्पय दीक्षित द्वारा विवेचित शैवमत के दर्शन से भी भिन्न है । 


१०२ ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


प्रास होता है तथा उसके कारण सांसारिक कार्य करते रहने पर भी मनुष्य अपने कमी 
के फलों की समस्त कामनाग्रों का त्याग कर सकता है ) 


कर्मफलों की निवृत्ति से मनुष्य शिव के प्रति विश्वास से संयोजित हो जाता है। 
यह गुरु के माध्यम से ग्रथवा बिना गुरु के भी हो सकता है। पूर्वोक्त उत्तरोक्‍्त की 
अपेक्षा अधिक श्रेष्ठ है। शिव के ज्ञान से मनुष्य जन्म व पुनर्जन्म के कालचक् के ढुःखों 
का सान भी प्राप्त कर लेता है। इसके फलस्वरूप समस्त इंद्रिय विपयों के प्रति 
वैराग्य हो जाता है। इससे महाप्रभु के प्रति भाव उत्पन्न होता है तथा इस भाव हारा 
चिंतन की प्रवृत्ति होती है, तथा तव मनुष्य स्वाभाविक रूप से कर्मो का परित्याग करने 
के लिए प्रवृत्त हो जाता है। इस प्रकार, जब मनुष्य शिव के स्वरूप पर एकांग्रचित 
होता है, तथा चिंतन करता है, तब वह योग की ञ्रवस्था प्राप्त कर लेता है। एन: इस 
थोग के द्वारा ही भक्ति की भ्रधिक वृद्धि होती है तथा उसके द्वारा ईश्वर के अनुग्रह की 
अधिक विस्तार होता है। इस दीर्घ प्रक्रिया के अंत में जीव मुक्त हो जाता है तथा 
तव वह शिव के समान (शिव सम) हो जाता है, परंतु वह कभी शिव नहीं हो सकता । 
संबंधित पुरुष की योग्यता के अनुरूप मोक्ष प्राप्ति की प्रक्रिया भिन्‍न हो सकती है । 


७.१.५ में वायु का यह कथन वतलाया जाता है कि पशु श्र्थात्‌ जीव, पाश ग्र्थोत्‌ 
बंधन तथा पति अर्थात्‌ परमेश्वर इन सबका ज्ञान, समस्त ज्ञान तथा विश्वास का अंतिम 
लक्ष्य है, तथा केवल यही परम सुख की ओर प्रेरित कर सकता है। समस्त दुःख अज्ञार्त. 
से प्रवृत्त होते हैं तथा उन्हें ज्ञान द्वारा हटाया जाता है। ज्ञान का श्रर्थ विषयता हारा 
मर्यादित होना है। ज्ञान द्वारा यह्‌ विषयीकरण जड़ तथा अजड़ के संदर्भ में हो सकती 
है। परमेश्वर दोनों का नियंत्रण करता है। जीव अ्रविनाशी है भ्रवः प्रक्षर कहलाता 
है, बंधन (पाश) नहवर है श्रतः क्षर कहलाता है, तथा जो इन दोनों से परे है वह 
महाप्रभु है । 

विपय की प्रागे व्याख्या करते हुए वायु कहते हैं कि प्रकृति क्षर के रूप में मानी 
जा सकती है एवं पुरुष, अक्षर के रूप में महाप्रभु दोनों को क्रिया के लिए गतिमात 
करता है। पुनः, प्रकृति का माया से तादात्म्प है तथा पुरुष माया से घिरा हुआ माता 
जाता है। ईश्वर की निमित्तता से मनुष्य के पूर्व कर्मो द्वारा माया तथा पुरुष में सम्पर्क 
होता है । माया का वर्णन ईश्वर की शवित के रूप में किया गया है। मल वह शक्ति 
है, जिससे आत्माओ्ों की चेतना के स्वरूप का श्रावरण होता है। इस मल से रहित 
होने पर पुरुष अपती मूल स्वाभाविक शुद्धता में वापस चला जाता है। जैसा हमने 
पहले कहा है माया के आवरण का झ्ात्मा से संबोजन पूर्व कर्मों के कारण है, तथा यह 
हमें हमारे कमंफलों को भोगने का अवसर देता है। इस संबंध में ज्ञान का अर्थ रखते 
हुए कला के तत्त्व, राग, काल तथा नियति की ओर भी ध्यान देना चाहिए। जीव 
अपने बंबत की अवस्था द्वारा इन सबका अ्रनुभव करता है। बह अपने शुभ तथा अशुभ 


पुराणों में शैव-दर्शश । [ १०३ 


कर्मो के सुख तथा दुःख का अनुभव भी करता है । मल से संबंध ग्रनादि हैं, परंतु मोक्ष- 
ब्राप्ति से इसे नष्ट किया जा सकता है। हमारे समस्त श्रनुभवों का उद्देंष्य हमारी 
वाह्म तथा आंतरिक इन्द्रियों के हारा तथा हमारे शरीर हारा भ्रपने कर्मफलों का अनुभव 
करना है । 


यहाँ विद्या की परिभाषा उससे की गई है जो दिक्‌ तथा क्रिया को श्रभिव्यवतत 
करे। (दिक्‌-क्रिया-व्यंजका विद्या) । काल वह है जो सीमित करता तथा अनुभव 
करता है, (कालो<वच्छेदक:) एवं नियति वह है जो पदार्थों का क्रम निश्चित करती है 
तथा राग भनुष्य को कर्म की ओर प्रेरित करता है। अव्यक्त वह कारण है जिसमें 
तीन गुण निहित हैं, इससे सब पदार्थ उत्पन्न होते हैं तथा इसी में सव वापस चले जाते 
हैं । यह प्रकृति जो प्रधान अथवा अव्यक्त भी कहलाती है, अपने को सुख-दुःख तथा 
स्तव्धता के रूप में श्रभिव्यक्त करती है। प्रकृति की अभिव्यक्ति की विधि कला 
कहलाती है। तीन गुण सत्व, रजस्‌, तमस्‌ प्रकृति में से उत्पन्न होते हैं। शास्त्रीय 
सांख्य सिद्धांत से भिन्‍न यह स्पष्ट रूप से एक नवीन विचार है। शास्त्रीय सांख्य 
सिद्धांत में प्रकृति केवल तीन गुणों की साम्यावस्था है तथा वहाँ प्रकृति के तीन ग्रुणों की 
समता से निर्मित होने के अतिरिक्त अ्रन्य कुछ नहीं है। सूक्ष्म श्रवस्था में यह गुण 
प्रकृति में व्याप्त रहते हैं जिस प्रकार तिलों में तेल व्याप्त रहता हैं। अव्यकत अथवा 
प्रधान के रूपांतर में से ही पाँच तन्मात्रा, पाँच स्थल पदार्थ तथा पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ व पाँच 
कर्मेन्द्रियाँ तथा मनस्‌ अस्तित्त्व में आते हैँं। यह कारण श्रवस्था ही है जो अव्यक्त 
कहलाती है। झरूपांतरों के रूप में कार्य व्यक्त कहलाते हैँ जिस प्रकार मिट्टी का लॉदा 
अव्यक्त माना जा सकता है तथा उससे निर्मित मिट्टी के बर्तन व्यक्त माने जाते हैं । 
संसार के विविध व्यक्त कार्य अव्यक्त प्रकृति में एकता प्राप्त करते हैं तथा समस्त शरीर, 
इन्द्रियों आदि का भोग पुरुष ही करता है ऐसी मान्यता है । 


विपय की आगे व्याख्या करते हुए वायु कहते हैं कि, यद्यपि एक सार्वलौकिक 
आत्मा को स्वीकार करने के लिए किसी उचित कारण की खोज करना कठिन है, 
तथापि एक ऐसी सार्वलौकिक सत्ता को स्वीकार करने के लिए विवश होना पड़ता है, 
जो बुद्धि, इंद्रियों तथा शरीर से भिन्‍न है । यह सत्ता समस्त मानव अनुभवों की, 
शरीर के नप्ट होने पर भी, स्थाई भोक्ता है. (अ्रयावाद-देह वेदनात्‌) । यह्‌ सार्वलौकिक 
सत्ता ही है जो समस्त अनुभव योग्य पदार्थों का अनुभव करती है तथा वेदों व उपनिपदों 
में इसे अंतर्यामी नियंता कहा गया है। यह सब पदार्थों में व्याप्त है फिर भी अपने 
आय॑ को विशेष परिस्थितियों में अभिव्यक्त करती है, तथा यह स्वयं अदृश्य है । यह नेत्र, 
अथवा किसी अन्‍य इंद्रियों द्वारा देखी नहीं जा सकती । बुद्धि के उचित विवेक द्वारा 
ही इस भहान्‌ आत्मा का अनुभव किया जा सकता है। यह समस्त परिवर्तनों में 
अपरिवर्तनशील है तथा यह सव पदार्थों की द्रष्टा है एवं स्वयं इसका प्रत्यक्ष नहीं किया 


१०४ | [भारतीय दर्शन का इतिहास 


जा सकता । ऐसी महान्‌ आ्रात्मा शरीर तथा इंद्रियों से भिन्‍न है एवं वे जो इतका 
शरीर से तादात्म्य मानते हैं, इसको देख नहीं सकते । श्वरीर से संबंधित होने के कारण, 
यह समस्त अशुद्धियों श्रौर दुःखों से समन्वित हो जाती है, तथा अपने स्वय॑ के कर्मी 
हारा ही जन्म व पुनर्जन्म के कालचक्रों में भी फंस जाती है। जिस श्रकार एक जल से 
परिपूर्ण खेत नवीन श्रंकुर उत्पन्त करता है, उसी प्रकार ग्रज्ञान के खेत में कर्म प्रस्फुटित 
होने आरंभ हो जाते है, तथा उनसे शरीर उत्पन्न होते हैं जो समस्त दुःखों के उद्गम 
हैं। जन्म व पुनर्जन्म के कालचक्र द्वारा मनुष्य को अपने कर्मफलों का अनुभव करना 
पड़ता है, तथा इस प्रकार प्रक्रिया चलती रहती है। यह सा्वलौकिक सत्ता अनेक रूपों 
में दृष्टिगोचर होती है तथा भिन्न व्यक्ति में विभिन्‍न वृत्तियों के रूप में श्रभिव्यक्त होती 
है। हमारे समस्त मानव संबंध लकड़ी के उन बहते हुए टुकड़ों के समान, झाकस्मिक 
तथा प्रासंगिक हैं जो लहरों द्वारा पास आकर फिर पृथक हो जाते हैं। पौधों से लेकर 
ब्रह्म तक समस्त जीव इस पुरुष के पशु अथवा अभिव्यक्तियाँ हैं। पुरुष सुख तथा दुरखे 
के वंधन से बंधा है तथा परमेश्वर के खिलौने के समाव, यह श्रजावी तथा अश्ववत है 
और अपने सुख की व्यवस्था अथवा दुःख के निवारण का प्रबंध नहीं कर सकता । 


हमने पहले ही पश्ु तथा पाश का स्वरूप देख लिया है। पाश्ञ शिव की वह शक्ति 
है जो अपने को प्रकृति के रूप में श्रभिव्यक्त करती है, यह भौतिक संसार प्रात्मगत' 
संसार के साथ उन सुखों व दुःखों का विकास करती है, जो भिन्न उपाधियों तथा 
परिस्थितियों में अनेक प्रतीत होते हुए सार्वलौकिक आत्मा पशु को बंधन में बाँधती है । 
हम यह ध्यान दिए बिना नहीं रह सकते कि यहाँ पुरुष अथवा आात्मन्‌ सांख्य के अनेक 
पुरुषों अथवा न्याय की ग्रनेक आत्माओं या शैवमत की अन्य प्रणालियों के समान अनेक 
नहीं है । वेदांती अद्ग तवाद का उत्कृष्ट विचार यहाँ उपस्थित किया गया है तथा दर्स 
सिद्धान्त में पुरुष का एक ऐसा स्वरूप वर्णित है जो भिन्‍न परिस्थितियों में भिन्‍न शरीरों 
में अनेक प्रतीत होता है। यह एक पुरुष स्वव्यापी है, तथा अनेक उपाधियों द्वारा 


प्रतिविम्बित होने के कारण ब्रह्म से लेकर घास की पत्ती तक, यह पदार्थों के अनेक 
विभिन्‍न भ्राकारों में प्रतीत होता है । 


परंतु वह परम ईश ही पशु और पाश दोनों का सृजक है जिसमें असंख्य उत्तम 
और ध्राकपक गुण है । उसके विना विश्व की कोई सृष्टि सम्भव नहीं हो सकती थी, 
क्योंकि पशु और पाश दोनों ही जड़ और ज्ञानहीन हैं हमें यह याद रखना चाहिए कि 
ईापन+-+++त+ 


। 


चादितश्च वियुक्तश्च शरीरैरैपु लक्ष्यते, 
चन्द्र-विम्ववदाकाशे तरलैर्‌भ्र संचय: 
प्रनेक-देह-भेदेत भिन्‍ना वृत्तिरिहात्मन: । 
-शिव-महापुराण, ७-१-५-५६ | 
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सांख्य के अनुसार पुरुष शुद्ध चैतत्य से भिन्न झुछ भी नहीं हैं, परन्तु यहां उन्हें विभिन्न 
अबस्पाम्रों या परिसरों में इसकी सत्ता के प्रतिबिम्वित होने के द्वारा प्रनेकों में व्यक्त 
होते हुए एक चेतन तत्त्व का प्रतिबिम्व भाना गया है। प्रकृति से लेकर परमाणु तक, 
विभिन्न रूपों में प्रदेश करते हुए केवल जड़ पदार्थ हो प्राप्त होते हैं। यह सम्भव नहीं 
था यदि वे एक चेतन रनयिता द्वारा रचे और ढाले न जाते। खंडों से युक्त यह विश्व 
एक का है, भ्रौर इसलिए इसके निर्माण के लिए एक कर्त्ता होता ही चाहिए। परम 
ईश रचयिता के रूप में यह नतु त्व शिव से सम्बद्ध है, प्रात्मा या बन्चन से नहीं । 
आत्मा स्वयं ईबबर की इच्छा से गतिशोल होती है। जब कोई व्यक्ति श्रपने को अपने 
कर्म का कर्त्ता समभता है, तो यह कारण दी प्रकृति का भ्रन्यथा ज्ञान ही है । 


जब मनुष्य स्वयं को वास्तविक प्रेरक कर्ता से भिन्‍न समभने लगता है केवल तब 
ही मनुष्य अंत में भ्रमरत्व प्राप्त कर सकता है। क्षरघ श्रक्षर भ्र्यात्‌ पाश व पशु सब 
परस्पर संयोजित हैं, तथा उन दोनों का उनके व्यक्त एबं श्रव्यक्त रूप में पालन महेश्वर 
द्वारा होता है। तथाकथित अनेकता भी महेश्वर द्वारा व्याप्त हैं। केवल ईश्वर ही 


सबका प्रभु तथा शरणदाता है । यथ्षपि यह एक है तथापि बहू अपनी अनेकरूप शक्तियों 
द्वारा विश्व का आलम्बन हो सकता है । 


वायवीय-संहिता के प्रथम भाग का यह छठा अध्याय मुख्यतः झ्वेताइवर उपनिषद्‌ 

से प्राप्त विषयों की व्याख्या करता है तथा इवेताइवर उपनिषद्‌ के दर्शन का विस्तार 
माना जा सकता है। ईइुवर स्वयं सब पदार्थों में व्याप्त हैं तथा उसमें किचित मात्र 
भी भ्रशुद्धि नहीं है। इसी उद्देश्य के लिए उपनिपद्‌ के अनेक वाक्य भी इसमें समाविष्ट 
किए गए हैं तथा ब्रह्मन्‌ से शिव का तादात्म्य किया गया है। इस ग्रन्थ के पिछले भागों 
में यह दर्शाने का प्रयत्त किया गया है कि बह्मसूत्रों, गीता तथा ब्रह्मसूत्रों के व्यास्याकारों 
के संप्रदायों की अतेक टीकाओों में भी संबद्ध ग्रंथकारों के विज्वेप विचारों के अनुसार 
उपनिपदों की व्याध्या की गई है। शिव-महापुराण में भी हम शैवमत के दर्शन की 
घोषणा के लिए उपनिषदों के अनुसरण का प्रयत्न पाते हैं। इसे बारम्बार प्रमुखता दी 
गई है कि केवल एक ही ईइवर है तथा उससे अन्य कोई नहीं है, इसके उपरांत भी 
जगदाभास्त का रुपांतर स्पप्ट करने के लिए माया अथवा प्रकृति का विचार उपस्थित 
किया गया है। हमने पहले देखा है कि माया ब्रह्मन्‌ की शक्ति मानी जाती है। परंतु 
देवर के साथ इस शक्ति के संबंध के विषय में अधिक तक नहीं दिए गए हैँ । उपनिपदों 
“डुपार यह भी कहा गया है कि ईब्वर में स्वाभाविक रूप से ज्ञान तथा चल निहित 
+रतु हमें यह ज्ञात किए बिना दाशेनिक संतोप नहीं होता कि ज्ञान तथा बल का 
तस्तविक स्वरूप क्या है, तथा इस बल का प्रयोग किस प्रकार होता है, एवं इस महेश्वर 


क्के «्‌ ंध हैँ अर हि से सके हि 
हा में ज्ञान का अर्थ क्या हो सकता है, जिसके कोई इच्द्रियाँ तथा कोई मनस्‌ 
। 


हैं । 
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७-१-६-६७ में ईश्वर का वर्णत इस रूप में है कि वह जो काल उत्पन्न करता है, 
समस्त गुणों का प्रभ्‌ है, तथा समस्त बंधनों से मुक्तिताता है। काल के स्वरूप के 
विषय में एक प्रइन उठता है। ऐसे प्रइन के उत्तर में वायु कहते हैं कि काल हमारे 
सम्मुख ऋमानुसार, क्षणों तथा श्रवधि के रूप में प्रकट होता है। काल की यथार्थ सार 
शिव की शक्ति है। श्रतः चाहे जो भी हो, किसी जीव हारा काल का उल्लंघन नहीं 
हो सकता । यह तो जैसे ईश्वर की श्राज्ञा देने की शवित है ॥ इस प्रकार काल शिंव 
की वह शवित है जो उससे उत्पन्न होती है तथा सव पदार्थों में व्याप्त है। इस कारण 
प्रत्येक वस्तु काल द्वारा शासित है। परंतु शिव काल के बंधन में नहीं है । वह समस्त 
काल का स्वामी है। ईश्वर का अप्रतिबंध श्रधिकार काल द्वारा व्यक्त होता है, तथा 
इसी कारण कोई मनुष्य काल की सीमा के परे नहीं जा सकता । किसी भी परिमाण 
में हमें विवेक काल से परे नहीं ले जा सकता तथा जो भी कर्म काल में किए जाते हैं, 
उनका उल्लंघन नहीं किया जा सकता । यह काल ही है जो मनुष्यों के कर्मो के 
अनुरूप उनका भाग्य तथा प्रारब्ध निश्चित करता है, इसके उपरांत भी कोई नहीं कह 
सकता कि काल के सार का स्वरूप क्या है । 


हमने अ्रभी तक यह देखा है कि ईश्वर के अ्रटल संकल्प तथा श्राज्ञा द्वारा-प्ुरुष के 
निरीक्षण में प्रकृति हमारे सम्मुख संसार के रूप में विकसित होती है। भक्ति अथवा 
अव्यकत के तत्त्वों के क्रम की शास्त्रीय सांख्य से ग्रधिक समानता है। सांख्य की 
सुप्रसिद्ध शास्त्रीय विचारधारा में सृष्टि अव्यक्तावस्था से विकास श्रथवा उत्पत्ति की 
प्रक्रिया है तथा प्रति-गमन की प्रक्रिया द्वारा प्रलय होता है जिसमें वही प्रक्रिया तेबत्क 
विपरीत दिशा में होती रहती है तबतक कि संपूर्ण जगदाभास अव्यक्त अथवा प्रकृति में 
वापस नहीं चला जाता । 


पुनः, महेश्व॒र शिव के स्वरूप तथा कार्य के विपय में यह्‌ कहा गया है कि दूसरों 
की सहायता की प्रवृत्ति के श्रतिरिक्त ऐसा कुछ भी नहीं है जिसे शिव का श्रावश्यक स्वरूप 
माना जा सके । दूसरों को उनके कर्मो द्वारा उनकी सर्वोत्तिम श्रेय की प्राप्ति में सहर्यिता 
देना ही उसका काये है। पद्मु तथा पाश से युक्त संसार की सेवा के अतिरिक्त उसको 
कोई अन्य विशेष लक्षण नहीं है। ईश्वर के अनुग्रह के इस विस्तार को प्रायः उसके 
आज्ञापनकारी संकल्प के रूप में वणित किया है। ईश्वर के संकल्प की पूर्ति के लिए 
ही मनुष्य को किसी ऐसी बस्तु के अस्तित्व को स्वीकार करना होगा, जिसके शुभ के 
लिए ईइवर का संकल्प श्रग्मसर होता है। इस कारण ईश्वर को अपने सकल्प के संपादर्न 
के लिए दूसरों पर निर्भर नहीं कहा जा सकता । उसके संकल्प में तथा उसके द्वारा 
ही वस्तुएँ कर्मानुसार ऋ्रमबद्ध प्रक्रिया में श्रस्तित्वगत तथा अग्रसर होती हैं। ईदवर की 
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स्वतंत्रता के अर्थ हैं कि वह किसी अन्य वस्तु पर निर्भर नहीं हैं, निर्भरता का श्रर्थ वह 
ग्रवस्था है जिसमें एक वस्तु दूसरे पर निर्भर है ।* 


संपूर्ण संसार अज्ञान पर निर्भर माना जाता है तथा संसार के आमभास में कोई 
वास्तविकता नहीं है। धर्म-ग्रन्थों में वणित शिव की सब विज्येपताएँ केवल सोपाधिक 
धारणाएँ हैं, वास्तव में ऐसा कोई आकार नहीं है जिससे शिव को बविश्वेषित किया 
जा सके ।* 


संसार के विकास के विषय में जो सब अ्रव तक कहा गया है वह तकंशुद्ध अनुमान 
पर ही आधारित है, जवकि ईइ्वर की अनुभवातीत सत्ता तक से परे है। हमारी 
आत्मा के स्वरूप के कुछ समान ही ईइवर की कल्पना करने के कारण हम उसको भहा- 
प्रभुत्व से विभूषित करते हैं। जिस प्रकार भ्रग्ति लकड़ी से भिन्न होते हुए भी उसके 
विना या बाहर नहीं देखी जा सकती उसी प्रकार हम शिव को, उन भनुष्यों में तथा 
उनके माध्यम से स्वेशक्तिमान्‌ के रूप में देखते हैं जिसमें वह अभिव्यक्त होता है । 
विचार की इसी प्रक्रिया के विस्तार से शिव की प्रतिमा को शिव समझा जाता है तथा 
उसकी पूजा की जाती है । 


शिव सदेव समस्त जीवों की सहायता करता है तथा किसी को हानि नहीं पहुँचाता 
है। यदि ऐसा प्रकट हो कि उसने किसी को दंडित किया है तब वह के वल. दूसरों के 
घुभ के लिए ही होता है। अनेक दुष्टांतों द्वारा विदित होता है कि ईश्वर द्वारा प्रदान 
किया हुआ दंड संवंधित जीवों की अशुद्धियों को शुद्ध करने के लिए होता हैं। समस्त 
शुभ तथा अशुभ कर्मों का आधार ईइ्वर की आज्ञा में मिल सकता है, जिसमें मनुष्य का 
व्यवहार निर्धारित किया गया है। शुभ का अथथ उसके संकल्प के अनुरूप आज्ञा पालन 
है। जो सदेव दूसरों का शुभ करने में संलग्न रहता हूँ, वह शआदेज्ञों का पालन कर 
रहा है, तथा उसे अशुद्ध नहीं किया जा सकता । ईइवर केवल उन्हीं को दंडित करता 
है जो किसी अन्य विधि द्वारा उचित मार्ग पर नहीं लाए जा सकते । यह भ्रवश्य है कि 
उसका दंड कभी भी क्रोध अथवा दंप की भावना के कारण नहीं होता । वह उस 
पिता के समान जो अपने पुत्र को उचित मार्ग की शिक्षा देने के लिए ताड़ना देता है। 
वह जो दूसरों पर श्रात्याचार करता है, ताड़ना का भागी है। ईदवर दूसरों को पीड़ा 
देने के लिए व्यथित नहीं करता, वरन्‌ केवल उनको ताड़ना देने के लिए तथा उन्हें 
उचित मार्ग के उपयुक्त वनाने के लिए ऐसा करता हे। वह एक चिकित्सक के समान 





अत: स्वातंत्य-शब्दार्थानपेक्षस्व-लक्षण: । -तत्रेव ७-१-३१-७ । 
अज्ञानाधिष्ठितं शम्भोर्त किचिदिह विद्यते, 
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प्रकृत्ति को उस सूक्ष्म तथा भौतिक संसार के दो प्रकार से विकास करने के लिए प्रेरित 
करती है। पुरुष संसार में दो प्रकार के कार्य करते हूँ, श्र्थात्‌ सुख व दुःख के भोग 
तथा ज्ञान द्वारा कैवल्य-प्राप्ति। इस श्रथ॑ में प्रकृति पुरुषों के उद्देश्य की पूर्ति के लिए 
गतिमान मानी जाती है। सांख्य के पातंजल संप्रदाय में, जिसे योग सूत्र भी कहा 
जाता है, व्यास तथा वाचस्पति की व्याख्या के अनुसार प्रकृति का निर्माण करने वाले 
गुणों में एक स्वाभाविक बाघा झा जाती है, जो उनके विकास के क्षेत्र को सीमित कर 
देती हैं। यह माना जाता है कि ईइवर के स्थाई संकल्प के श्रनुसार मनुष्यों के कर्मा- 
नुसार बरतुएँ अमुक-अभरमुक विशेष दिशाओं में विकसित होंगी । प्रकृति की अथवा गुणों 
की शक्ति स्वाभाविक रूप से उसी दिशा में अग्रसर होती हैं जहाँ से बाघाएँ हटा दी गई 
हों। ईइवर स्वयं प्रकृति को किसी विशेष दिशा की ओर नहीं बढ़ाता । उसका कार्य 
बिशेष दिश्षाओं में विकास के मार्ग से प्रतिबन्धकों को हटाने का है। यदि ऐसी बाघधाएँ 
न होतीं अथवा यदि समस्त बाघाएँ पहले से ही हटी हुई होतीं, तो प्रत्येक वस्तु प्रत्येक 
अन्य नस्तु हो सकती थी । उस स्थिति में विकास का कोई निश्चित क्रम ही नहीं बन 
पाता तथा विभिन्न उपाधियों, दिक्‌ एवं काल की कोई सीमा नहीं होती । जिस प्रणाली 
की हम व्याख्या कर रहे हैं, उसमें यह स्पष्ट रूप से स्वीकार किया गया है कि व्यक्तियों 
में थे स्वाभाविक बाधाएँ अशुद्धियों के श्रस्तित्व के कारण ही होती हैं तथा यह माना 
गया है कि ईइवर की सर्व्यापी प्रकृति द्वारा आत्माओं को मोक्ष इन नैसगिक वाधाओं 
(प्रतिवंधकों) को हटाने के द्वारा ही प्राप्त करवाया जाता है। इस उद्देश्य के लिए 
जीव स्वयं भी कठोर परिश्रम करते हैं तथा ईश्वर के सामीष्य से शांति की प्रक्रिया 
क्रियान्वित होती है। यह ईश्वर का अनुग्रह कहलाता है, शब्द के साधारण अर्थ में 
. नहीं वरन्‌ एक ऐसी विश्वजनीन प्रक्रिया के अर्थ में जो समस्त पदार्थों तथा मनुष्यों को 
उनकी अपनी योग्यताओों के अ्रनुसार उनके विकास में सहायता देती है। ईइवर का 
आदेश एक कृत्रिम ईह्वर के आदेशों के समान नहीं है परन्तु इसका श्र्थ केवल सबके 
शुभ के लिए विश्वजनीन प्रक्रिया को अग्रसर करते रहना है। इस प्रक्रिया को करते 
समय कुछ मनुष्यों को अपने स्वयं के शुभ के लिए दुःख सहन करना होगा तथा कुछ 
मनुप्य भ्रपती योग्यतानुसार पारितोपिक भी प्राप्त कर सकते हैं ।' ईछवर स्वयं संसार 
के आभासों से परे है, वह वास्तव में अपने संकल्प से किसी पदार्थ को प्रभावित करने 
का प्रयत्न नहीं करता, परंतु यह तथ्य है, कि बह समस्त पदार्थों में व्याप्त है, उनकी 
अशुद्धियों को हटा देता है, ताकि संपूर्ण विद का विकास उसकी इच्छा के अनकल 
हो सके । 
यद्यपि आत्मा एक ही हैँ तथापि कुछ आात्माएँ बंधन में है, तथा कुछ मृक्त अवस्था 
में है। वे आत्माएँ जो बंधन में हैं, उन्नति की विभिन्न स्थितियों में भी हो सकती हैं 
तथा तदनुसार विभिन्न प्रकार के ज्ञान तथा वल प्राप्त हो सकते हैं। आत्मा से 


संयुक्त ब्रयुद्धियों को श्राम तथा पकक्‍्व माना जा सकता हूँ तथा उनके द्वारा जो भी कर्म 
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किए जाते हैं उनका फल भोगने के लिए वे इन दो रूपों के श्रनुसार जन्म और पुनर्जन्म 
के चक्र में फँसती है। यद्यपि आ्रात्माएँ मल से संयुक्त हैं तथापि वे शिव में तथा श्षिव 
उनमें व्याप्त है। जैसे-जैसे मल हटते जाते हैं वैसे-वैसे शिव का सामीष्य अधिक व्यक्त 
होता जाता है, तथा मतुष्य अधिकाविक णुद्ध होता जाता है और श्रन्ततः वह शिव के 
समान हो जाता है। आत्माप्रों की भिन्नता का कारण केवल मलरूपी उपाधि का 
अनुपात है। मल के स्वरूप तथा उपाधि के कारण एक आत्मा दूसरी से भिन्न प्रतीत 
होती है । संसार में समस्त दुःखों का मूल कारण अशुद्धियाँ हैं, तथा एक देवी चिकित्सक 
की भाँति शिव का यह कार्य माना गया है कि वह हमें ज्ञान द्वारा अशुद्धियों से दूर लें 
जाए, । केवल ज्ञान ही ऐसा साधन है जिससे समस्त पाप दूर हो सकते हैं। यह आपत्ति 
की जा सकती है कि, क्योंकि ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ होने के नाते क्‍यों नहीं मनुष्यों की 
विना दुःख सहन किए मोक्ष प्राप्त करा सकता है। इस प्रश्न का यह उत्तर श्रस्तावित 
किया गया है कि कष्ट तथा दुःख, संसार के स्वरूप का निर्माण करते हैं जो. जत्म भौर 
पुनर्ज॑न्म के रूप में प्रकट है। यह पहले ही कहा जा चुका है कि ईश्वर की सर्वशक्ति- 
मत्ता, उन पदार्थों की स्वाभाविक उपाधियों हारा सीमित है, जिन पर ईदवर का संकल्प 
कार्य करता है। मलों का स्वरूप दुःख तथा कष्टरूपी होने के कारण यह सम्भव नहीं 
कि उन्हें कष्ट-रहित बनाया जा सके, तथा इस कारण उस श्रवधि में जिसमें मनुष्य 
संसार में मलों की शुद्धि की प्रक्रिया में से निकलता है, उसे आवश्यक रूप से कष्ट सहवी 
पड़ेगा । जीव स्वाभाविक रूप से अशुद्ध तथा दुःख-पूर्ण होते हैं, तथा ईश्वर के भ्रदिश 
की अनुपालना को क्रियान्वित कर, जो औपधि का कार्य करता है, ये जीव मुक्त होते 
हैं। उन समस्त अद्युद्धियों का कारण, जो संसार को उत्पन्न करती हैं, माया तथा 
भौतिक संसार है एवं शिव के सामीप्य के अतिरिक्त ये किसी और विधि से गतिमान 
नहीं हो सकते । जिस प्रकार च्‌ म्वक की निकटता के कारण, बिता उसके कुछ किए, 
लोहे के टुकड़े गतिमान हो जाते हैं, उसी प्रकार ईश्वर के अव्यवहित सामीष्य से अपने 
लाभ-हेंतु संसार प्रक्रिया गतिमान होती है। यद्यपि ईइवर अनुभवातीत है तथा स्से 
संसार का ज्ञान नहीं होता तथापि उसके सामीष्य के तथ्य का निषेध नहीं किया जा 
सकता । इस प्रकार वह संसार का निरीक्षक-भूत कारण है। संसार की समस्त गति 
शिव के कारण है। जिस शक्ति से वह संसार का मियंत्रण करता है वह उसका आशा 
देने वाला संकल्प हो है जो उसके सामीप्य के समान ही है। यह विचार-सरणि 
वाचस्पति द्वारा उनके योगसूत्र-भाष्य में उपस्थित किए हुए तक॑ का हमें स्मरण दिलाती 
है जिसमें यह कहा गया है कि यद्यपि पुरुष कुछ नहीं करता तथापि इसका सामीप्य 
प्रकृति में एक विशेष भ्रकार की योग्यता उत्पन्न करता है, जिसके कारण प्रकृति पुछुप के 
उद्देश्य की पूत्ति के लिए गतिमान होती हैं। इसी संबंध में चुम्बक तथा लौहचूर्ण का 
उदाहरण भी दिया गया है। क्योंकि समस्त संसार केवल शिव की शक्ति की अभिव्यक्ति 
हैं ग्रत: हम यह कल्पना कर सकते हैं कि जब संसार में कुछ नहीं था, तव वह अपना 
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महिमामय आदेश और संकल्प लिए हुए अकेला ही श्रस्तित्व में था तथा उस संकल्प के 
क्रियान्वय में वह सांसारिकन अशुद्धियों द्वारा दूषित नहीं होता था । 


इस संबंध में वायु का यह कथन उद्धत हैँ कि ज्ञान परोक्ष तथा श्रपरोक्ष दो 
प्रकार का होता है। जो तक अथवा निरीक्षण द्वारा ज्ञात किया जाता है वह परोक्ष 
ज्ञान कहलाता है, किन्तु अपरोक्ष ज्ञान केवल उच्च स्तर की अभ्यास साधना द्वारा ही 
उदित हो सकता है, तथा ऐसे अपरोक्ष ज्ञान के भ्रतिरिक्त मोक्ष नहीं मिल सकता । 


वायवीय-सं हिता ७-२ के प्रस्तुत खंड में हम पिछले खंड में व्यक्त दार्शनिक विचार 
का रूपांतर देखते हैं, तथा यह विशेष ध्यान देने योग्य है । पिछले खंड में यह कहा 
गया था कि जीवों की अशुद्धियाँ उनके लिए स्वाभाविक हैं, तथा ईश्वर को अपने संकल्प 
से जीवों की स्वाभाविक सीमाओं के अनुरूप उनका पुनर्निर्माण, अ्रथवा पुनः रूपांतर या 
जन्म व पुनर्जन्म के चक्र द्वारा अशुद्धियों की शुद्धि करनी पड़ती है, जिससे यद्यपि ईद्वर 
का संकल्प सव पर समान रूप से कार्य करता है, तथापि उसका परिणाम सब में समान 
नहीं होता । मनुष्यों के दुःख विभिन्न झ्रात्माओं की स्वाभाविक अशुद्धियों द्वारा जनित 
वाधाओं तथा प्रतिरोधों के कारण हैं। इसलिए ईश्वर के लिए यह सम्भव नहीं है कि 
वह सब आत्मान्नों को बिना जन्म-पुनर्जेन्म का दुःख सहन करवाए मुक्त कर दे । 


यह विचार, कि आत्माएँ स्वाभाविक रूप से अशुद्ध होती हैं, जैनों तथा पंचरात्र 
संप्रदाय के अनुयागियों में भी मिलता हैं ।* शांकर वेदांत के अनुसार जीव ब्रह्म के 
समान ही समझे जाते हैं, परंतु फिर भी यह माना जाता है कि जीव उस अनादि अधिदया 
से युक्त हैं जो वाद में आत्मा के यथार्थ स्वरूप के साक्षात्कार द्वारा नष्ट की जा सकती 
है। अतः एक प्रकार से जीव अनादि काल से अशुद्धि के आवरण में रहते हैं। परंतु 
वायवीय-संहिता के द्वितीय भाग में (जिसको हम व्याख्या कर रहे हैं) यह कहा गया है 
कि ईइवर स्वयं समस्त जीवों को माया आदि पशुद्धियों द्वारा वांवता है तथा केवल वह 
अपनी इच्छानुसार संबंधित जीवों की भक्ति के अनुरूप, उन्हें मुक्त कर सकता है ।* 
सांख्य के समस्त चौवीस तत्व माया की क्रिया३ से जनित भाने जाते हैं तथा जो विपय 





* जैन मत का भ्रासंगिक अंश देखिए भाग १, पृ० १६६ में, तथा पंचरात्र का मुख्यतः 
अहिबु ब्ल्य संहिता का दर्शन भाग ३ में पृ० २१ तथा ३४। ह 
“7 भलमायादिन्रि: पाशः स बध्ताति पश्मुत्‌ पति:, 
स एवं मोचकस्तेपां भक्‍त्या सम्यग्रुपासितः । 
-“शिव-महापुराण, ७-२-२-१२ । 
£ माया दो प्रकार की है, प्रकृति तथा झुद्ध माया । शुद्ध माया से ब्रह्म, थिप्ण तथा 
रुद्र देवता उत्पन्न होते हैँ । प्रकृति का स्वरूप वही है जो सांख्य में वणित है जिसमें 
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कहलाते हैं वे ऐसे पाश अथवा बंधन हैं, जिनसे मनुष्य वंबे हुए हैं। घास की पत्ती से 
लेकर ब्रह्मन्‌ तक सब जीवों को बांधकर महाअभु परमेश्वर उनसे उनके कत्तेव्य करवाता 
है। प्रभु की भ्राजा से ही प्रकृति पुरुषों की सेवा के लिए बुद्धि उत्पन्न करती है तथा 
बुद्धि से अहंकार, इंद्रियाँ, तत्मात्र तथा स्थूल पदार्य उत्पन्न होते हैं। इसी का प्राज्ञा- 
नुसार विभिन्न जीव विभिन्न उपयुक्त शरीरों से संयुक्त होते हैं। ईइ्वर के संकल्प से 
संसार चक्र की तिमित्त प्रक्रिया परिलक्षित होती है। ईइवर के इस संकल्प प्रथवा 
आज्ञा से परे होना किसी के लिए भी संभव नहीं है। सब प्रक्रियाओ्रों का तिबंत्रण 
करने वाले ईववर के इस आदेश के अनुसार ही पापियों को दंड मिलता है एनं उत्तम 
कर्मो का संपादन करने वाले ज्ञान तथा धन-सम्पत्ति प्राप्त करते हैं। केन उपनिषद्‌ के 
एक दुष्टांत को यह दिखाने के लिए उद्घृत किया है कि समस्त देवों की सामर्थ्य तथा 
स्वाभाविक शक्तियाँ ईइवर से उत्पन्न हुई हैं। अतः संपूर्ण संसार की भगवान्‌ श्षिव की 
अभिव्यक्तियाँ माना जा सकता है । हे 
विभिन्न रूपों, कार्यो तथा नियंत्रणकारित्व के स्वरूपों के श्रतुसार भगवान्‌ शिव 
के विभिन्न नाम हैं। इस प्रकार जब बह पुरुष तथा प्रकृति को भोगता है तब ईशान 
कहलाता है । यह ईशान आठ प्रकार के रूपों में प्रकट होता है जिसे शास्त्रीय भाषा 
में अ्रष्टमूति कहा गया है। ये इस प्रकार हैं-क्षिति, जल, पावक, वायु, श्राकाश, 
आत्मा, सूर्य तथा चंद्रमा । अतः ये विभिन्न कार्यों का संपादन करते हैं । शार्वी, भावी, 
रौद्री आ्रादि नाम, इन विभिन्न मूर्तियों के पर्यायवाची शब्द भी प्रचलित हैं जैसे-रोदी वह 
रूप है जिसमें समस्त संसार स्पन्दित होता है। श्रात्मा स्वयं शिव का एक रूप हैं 
जैसाकि ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है। 
शिव की सर्वत्तिम पृजा इस प्रकार की जा सकती है कि समस्त मनुष्यों की भय 
से सुरक्षा की जाए, प्रत्येक का शुभ किया जाए तथा प्रत्येक की सेवा की जाए भादि। 
समश्त मनुष्यों को संतुष्ट करने से ईब्वर संतुष्ट हो जाता है। किसी भी जीवित 
प्राणी को हानि पहुँचाने का अर्थ स्वयं ईइवर के रूपों में से एक को हानि पहुँचाना 
होता है । 
हमने उपथु कत परिच्छेदों में स्पष्ट किया है कि समस्त संसार ईइवर का एक भौतिक 
स्वरूप हे। यह विश्वदेवतावाद, शंकर तथा उसके अनुयायियों द्वारा व्याख्यात वेदांत 
के एकतत्त्ववाद से भिन्न है। वेदांत में सच्चिदानंद के रूप में ब्ह्मन्‌ की ही सत्ता हैं, 





सब जीव वापस जाते हैं तथा इसी कारण प्रकृति लिग कहलाती है, जबकि शास्त्रीय 
सांख्य लिगपद की 'महत्‌' के अर्थ में ही प्रयुक्त करता है तथा प्रकृति को अलिंग 
कहता है। वहाँ महत्‌ लिय कहलाता है क्योंकि उससे अपने किसी मूल कारण की 
श्रोर इंगित होता है तथा भ्रवन्‍्त कारण होने के कारण प्रकृति अपने पीछे कोई मूल 
कारण इंगित नहीं करतो । 


पुराणों में शैव-दर्शन ] [ ११३ 


है, तथा प्रत्येक अ्रन्य पदार्थ जिसका हम प्रत्यक्ष करते हैं, केवल ब्रह्म की सत्ता पर एक 
प्रत्याभास है। प्ंत्ततः वे सभी मिथ्या हैं। जब मनुष्य मोक्ष प्राप्त कर लेता है तब 
यह मिथ्यात्व स्पष्ट हो जाता है। संसार आभासित तो होता है, परन्तु एक समय ऐसा 
ग्रा सकता है जबकि वह्‌ एक मुक्तजन के समक्ष पूर्णतया लुप्त हो जाय । किन्तु यहाँ 
जीव तथा निर्जीव विभिन्‍न रूपों में स्थित भोतिक संसार को केवल ईश्वर के विभिन्‍न 
स्वरूप ही माना है, जो ईश्वर द्वारा नियन्त्रित हैं। इन स्वरूपों को उन आत्माओं के 
लाभ के लिए ईश्वर गतिमान करता है, जो ईश्वर के रूप ही हैं । 


इस सम्बन्ध में प्रइनन उठता है कि ईइवर नर तथा मादा की शाक्तियों के रूप में 
संसार में किस भाँति व्याप्त हू । इस प्रइन के उत्तर में उपमन्यु यह उत्तर देते हैं कि 
शक्ति या महादेवी, महादेव की ही शक्ति है तथा समस्त संसार उन्त दोनों की अभिव्यक्ति 
है । कुछ पदार्थ चेतना के स्वरूप के हैं तथा कुछ पदार्थ अ्रचेतन स्वरूप हैं। वे दोनों ही 
शुद्ध श्रथवा अशुद्ध हो सकते हैं। जब चेतना अचेतन तत्वों से संयुक्त होती हैं तब जन्म 
तथा पुनजंन्म के चक्रों से होकर जाती है तथा अशुद्ध कहलाती है। जो इन सम्बन्धों से 
परे है, शुद्ध हैं। शिव तथा उसकी शक्ति एक साथ रहते हैं एवं समस्त संसार उनके 
शासन में हैं । जिस प्रकार चंद्रमा तथा चाँदनी में अन्तर करना संभव नहीं उसी प्रकार 
शिव तथा शक्ति में अन्तर करना असम्भव है। इस प्रकार शक्ति श्रथवा शक्तिमान का 
बल तथा शक्ति का अधिकारी परमेश्वर परस्पर निर्भर हैं। शिव के बिना शक्ति नहीं 
हो सकती तथा शक्ति के बिवा शिव नहीं हो सकते । इसी शक्ति से प्रकृति, माया तथा 
तीन गुणों की प्रक्रिया द्वारा समस्त संसार की सृष्टि होती है। प्रत्येक स्थान पर शाक्ति 
का कार्य कला शिव के संकल्प द्वारा नियन्त्रित है, तथा श्रन्त में यह शिव में वापस चली 
जाती है। शिव में निहित इस मूल शक्ति से क्रियाशील शक्ति (क्रियाख्या शक्ति) उत्पन्न 
होती है। भूल साम्यावस्था में जब वाघा उत्पन्न होती है तो नाद उत्पन्न होता है, उससे 
बिंदु से सदाशिव, सदाशिव से महेश्वर और उनसे शुद्ध विद्या उत्पन्न होती है, तथा यह 
वाणी की शक्ति कहलाती है। यह अपने आ्रापको वर्णमाला की ध्वनियों में भी अभि- 
व्यक्त करती है। माया की इस अभिव्यक्ति से काल, नियति, कला तथा विद्या उत्पन्त 
होती है। पुनः इस माया से अव्यक्त का निर्माण करने वाले तीन गुण उत्पन्न होते हैं । 
जैसाकि सांख्य में वर्णित है, अव्यक्त से तत्वों का विकास होता है। संक्षेप में यह कहा 
जा सकता है कि जिस प्रकार शरीर में आंतरिक नियंता प्रवेश करता है उसी प्रकार 
2 7 कक, में कक संसार |. प्रवेश करता है। इसी कारण सब जीव 
अर किक अभिव्यक्तियाँ हैं । परमेश्वर, जो विद्या, क्रिया तथा 
उन सकके द्वारा समस्त संसार में व्याप्त है, तथा उसका 


नियन्त्रण का है। संसार का क्रम तथा संसार-प्रक्रिया भी उसके संकल्प द्वारा 
निश्चित होती है । 
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परमेश्वर जिसे कल्पना द्वारा प्रत्यक्ष करते हैं, उसे श्रपती इच्छा-शक्ति द्वारा कार्ये- 
रूप में निरमित करते हैं, श्रतः जिस प्रकार तीन ग्रभिव्यक्त शक्तियों के रूप में तीन गुण 
उसमें उदित होते हैं, उसी प्रकार संसार भी जो शिव के साथ तादात्म्य है, उसकी शक्ति 
का ही एक रूप है क्योंकि यह उसकी शक्ति द्वारा श्रस्तित्वगत है ।" शिव की यह शक्ति 
माया है । 


शिव-महापुराण, शैवागमों का उल्लेख, शिव द्वारा श्षिवां की दिए हुए उपदेशों के 
रूप में करता है। अत्त: यह प्रतीत होता है कि शैवागम शिवमहापुराण से बहुत पूर्व 
लिखे गए थे तथा जैवागमों का सार शिवमहापुराण में, पाशुपत विचार स्पष्ट करते के 
लिए, संकलित किया गया है। शैवागमों के उपदेश, शिव के भक्तों की सुविधा के लिए, 
क्षिव के अनुग्रह द्वारा परम शुभ की प्राप्ति के निमित्त के रूप में दिए गए माने जते हैं।* 


जहाँ तक प्रत्यक्ष अथवा अनुभूत ज्ञान के व्यावहारिक पक्ष का सम्बन्ध है, इस बारे 
मैं शिव का कहना है कि उनके प्रति शुद्ध हृदय की श्रद्धा ही उन तक पहुँच हो सकती है। 
हैंधे, भवन अथवा आसनों, यहाँ तक कि शिक्षा तथा ज्ञान द्वारा भी नहीं। श्रद्धा वह 
झाध्वार है जिस पर मनुष्य को दृढ़ रहना चाहिए तथा इस श्रद्धा की प्राप्ति वर्णाश्रम के 
स्क्ृक्ञाविक धर्मो के अनुसरण हारा हो सकती है। इस प्रकार श्रद्धा को स्वच्छंद भाव 
नहीं; वरन्‌ प्रत्येक वर्ण तथा आश्रम के लिए निर्वारित धर्मों के दीर्घ परम्परागत अभ्यास 
के क्ष्रिणाम के रूप में माना जा सकता है। 


शैव धर्म में ज्ञान, कर्म कठोर चर्या तथा योग सम्मिलित हैं। ज्ञान का श्र 
झाह्माझों के स्वरूप, विषय तथा परमेश्वर के ज्ञान से है। कर्म का अर्थ गुरु के उप- 
वैशालुस्तार शुद्धि है। चर्या का अ्रथं शिव द्वारा निर्देशित वर्णानुरूप अ्रधिकारों के अनु- 
सह ल्लिव की उचित पूजा है। योग का श्रथ॑ं समस्त मानसिक पअ्रवस्थाओं का निषेध 
है। ईइबर का निरन्तर चितन इसमें शामिल नहीं । ज्ञान वैराग्य से उदित होता है 
तथा ज्ञत से योग उत्पन्त होता है। यम तथा नियम पापों को दूर करते हैं तथा जब 








१ पुत्लूं क्लक्तिसमायोगाच्छव्तिमानुग्च्यते शिव: 
झुक्ित-शुक्तिमदुत्यं तु शाक्‍तं शैवं मिदं जगत्‌ । शिव-महापुराण, ७.२.४.३६ । 
१ शीक्षस्देम्त ल्लिवेनोक्तं शिवाय च शिवागमः, 
शिक्षश्रिताम्नम॑ क्राएपण्याच्छेपलामेकसाघनम्‌ । -तबैव, ७.२.७.३८। 
महू कह कृव्नि है कि यह उल्लेख शैव-विचार के महा कारुणिक सम्प्रदाय 
की श्रोर संकेत करवा है श्रथवा नहीं जैसाकि शंकर-भाष्य में शंकर ने शैवमत की 
सलीचता के उप्तत्ल ब्रिध्षय में दिया है। 


जवह्मसूत्र २-२१ 


पुराणों में शैव-दर्शन॑ ] [ ११५ 


मनुष्य को सांसारिक विषयों के प्रति निवृत्ति होती है तब वह योगमार्ग की श्रोर जाता 
है। इस सम्बन्ध में सावंलीकिक उदारता, प्रहिसा, सत्यता, प्रत्याहार, परम-श्रद्धा, 
शिक्षा, यज्ञ संपादन की क्रिया तथा ईश्वर के साथ स्वयं के तादात्म्य का चितन स्वाभा- 
विक उपादान माने जाते हैं। इसी कारण जो मोक्ष-प्राप्ति की कामना करते हैं, उन्हें 
अपने को ग्रुण व श्रवगुण, उचित व अनुचित से दूर रखना चाहिएं। जिन्होंने वह 
अवस्था प्राप्त कर ली है जिसमें पापाण तथा स्वर्ण का एकसा ही मूल्य है श्रथवा कोई 
मूल्य नहीं है, उन्हें ईदवर की पूजा की आवश्यकता नहीं रह जाती, क्‍योंकि वे मुक्त 
जीव हैं । ेु 
मानसिक शुद्धता शारीरिक शुद्धता से सो गरुनी उत्तम है, क्योंकि मानसिक शुद्धता 
के बिना कोई भी शुद्ध नहीं हो सकता । ईश्वर केवल मनुष्य के आंतरिक भावों को ही 
स्वीकार करता है, जो कुछ शुद्ध भावना के बिना किया जाता है वह नकली है, श्रनुसरण 
मात्र है। ईश्वर के प्रति भक्ति-भावना निःस्वार्थ होनी चाहिए, किसी लाभ के लिए 
नहीं । किल्तु यदि मनुष्य किसो लाभ की प्राप्ति के लिए भी ईश्वर से अनुरक्त हो तब 
भी उसकी भवित-भावना और श्रद्धा की गहनता के अनुसार ईश्वर उससे प्रसन्‍त्र हो 
सकता है । इसके अतिरिक्त यह भी स्पप्ट होता है कि भक्ति-भावना की शारीरिक 
अभिव्यक्तियों के रूप में भावनाओं का वाह्म-प्रदशंव, शिव की भक्ति कथा के श्रवण में 
रुचि, गला भर आना, अश्नुप्र-वाह तथा निरन्तर चिंतन एवं ईइवर पर निर्भरता सभी 
यथार्थ भक्तों के महत्वपूर्ण लक्षण समझे जाते हैं, चाहे समाज में उसका कोई भी वर्ण 
अथवा स्तर हो । 
हम पहले ही स्पप्ट कर चुके हैं कि आत्मोओं के स्वरूप का ज्ञान, उनके बच्धन- 
कारी तथ्य तथा परमेश्वर के ज्ञान की प्राप्ति, यही मोक्ष का वास्तविक और व्यावहारिक 
मार्ग है। इस ज्ञान के साथ ही गुरु के उपदेशानुसार आचरण करना चाहिए । इसे 
किया नाम दिया गया है। गुरु को शैवपंथ के अनुसार शिव का अ्रवतार माना जाता 
है। धर्म-प्रंथों में निर्धारित विभिन्न वर्णाश्रमों के लिए निर्दिष्ट धर्मों के आचरण द्वारा 
जिसे चर्या नाम दिया गया है और जिसमें ईश्वर की पूजा भी सम्मिलित है, इस क्रिया 
की पूर्ति करनी पड़ती है। जबकि श्रन्य समस्त मानसिक अवस्थाओं का अवरोध हो 
चुका हो तब शिव को ध्यान का केन्द्र मानकर भक्तिपूर्ण चिंतन की प्रक्रिया भी इस क्रिया 
के साथ होनी चाहिए । इन विषयों की व्याख्या करने वाले धर्म-प्रंथ दो प्रकार के हैं, 
एक वेदमूलक तथा दूसरे स्वतन्त्र मूल के । स्वतन्त्र मूल के धर्म-ग्रंथ (आागमों के समान) 


भ्रट्ठाईस प्रकार के हैं जो कामिक इत्यादि कहलाते हैं जिन्हें सिद्धान्त के वाम से भी 
पुकारा जाता है ।* 





? एच०डब्लू शोमरस अपनी 'शैव-सिद्धांत' पुस्तक पृ० ३ में कहते हैँ कि शिव-ज्ञान-बोध 
की एक टीका के अनुसार जिसकी व्याख्या हम आगे करेंगे, शैवमत के ६ तथा १६ 


है. 


११६ | | [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


७-१-३२ में कुछ ऐसी गोपनीय तथा गूढ़ शारीरिक प्रक्रियाएँ वरणित हैं जिनके द्वारा 
मनुष्य शिव भ्र्थात्‌ महादेव में निहित अ्रमरत्व से सम्पर्क स्थापित कर सकता है।* - 
७-२-३७ में योग को पाँच प्रकार का बताया है -मंत्रयोग, स्पर्शयोग, भावयोग, 
अभावयोग तथा महायोग । मंत्रयोग वह है जिसमें कुछ मंत्रों की निरंतर बआरावृत्ति द्वारा 
मानसिक स्थिति स्थिर हो जाती है। जब इसको प्राणायाम से संयुक्त कर लेते हैं तब 
इसे स्पर्शयोग कहते हैं। जब यह अवस्था आगे विकसित होती है तथा जब मंत्रों के 
उच्चारण की झावश्यकता नहीं रहती है तब इसे भावयोग कहते हैं। योग की इस 
प्रक्रिया को अधिक उन्नत करने पर अपने विभिन्न स्वरूपों में जगदाभास सर्वथा लुप्त हो 
जाता है तथा इसे अभावयोग कहते हैं। इस स्थिति में योगी का संसार से कोई संबंध 
नहीं रहता । वह स्वयं को शिव का स्वरूप तथा तादात्म समभने लगता है, तथा उसका 
समस्त उपाधियों से सम्बन्ध-विच्छेद हो जाता है। इसको महायोग की अ्रवस्था कहते 
हैं। इस अवस्था में मनुष्य की सांसारिक विषयों से विरक्ति हो जाती है, चाहें वे इंद्वियों 
द्वारा अनुभव किए गए विपय हों, अथवा धामिक-प्रन्थों में निर्धारित रीतिरिवाज़ हों । 
निः:संदेह योग के इस अभ्यास में योगसूत्रों में निर्धारित यम तथा नियम के प्रभ्यास, 
विभिन्न आसनों के शअ्रभ्यास, प्रणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान-समाधि सम्मिलित हैं । 
विभिन्न प्रकार के योगों तथा उनके उपादानों की प्रक्रिया शैव धर्म-प्रंथों एवं कामिक तथा 
अन्य भ्रागमों में भी उल्लिखित है। जहाँ तक शिवमहापुराण का सम्बन्ध है, हम इसमें 
वर्णित विभिन्‍न उपादानों जैसे, यम, नियम, आसन आ्रादि के भ्रभ्यासों में, तथा पतंजलि के 
योग-शास्त्र में वर्णित यमनियमादि प्रकारों में अ्रधिक अन्तर नहीं पाते । केवल एक 





सम्प्रदाय हैं। शोमरस द्वारा उल्लेखित यह सम्प्रदाय इस प्रकार है -- 
(१) पाशुवत, भहाब्रतवाद (?) कापालिक, वाम, भैरव और एक्यवाद । 
(२) ऊध्वे शव अनादिशव, आ्रादिशैव, महाशैव, भेदशैव, ग्रभेदवैव, श्रन्तरवौव, 
गुणशैव, निर्गुणशैव, अ्रध्वनशैव, योगशैव, ज्ञानशैव, अनुशव, क्रियाशव, 
नालुपादशव (?) और शुद्धशैव । 


हमें इसका ज्ञान नहीं है कि शैवमत के इन विभिन्न सम्प्रदायों के क्‍या विपय 
थे । शैवमत के इन सम्प्रदायों में से किसी के विचारों का उल्लेख करने वाला कोई 
भी विशेष मूलग्रंथ हमें नहीं मिलता। अपनी व्याख्या में हमने विभिन्न प्रकार के 
शैवमतों का उल्लेख किया है तथा उनमें से भ्रवेक पाशुपत शैवमत के नाम से जाने 
जाते हैं परन्तु प्रकाशित श्रथवा अप्रकाशित निश्चित सामग्री के प्रभाव में हमारे लिए 
यह निश्चय करना असम्भव है कि यह पाशुपत प्रणाली भी विभिन्न नामों के विभिन्न 
सम्प्रदायों में विभाजित थी । 


) देखिए पथ ४५-५६ (७.१.३२) । 


थुराणों में शैव-दर्शन ] [११७ 


महत्वपूर्ण प्रन्तर यह है कि, पतंजलि के योग में मन को पहले स्थूल पदार्थों पर, तत्पदचात 
तनमात्र, तदुपरांत अ्रहंकार तथा उसके बाद बुद्धि पर केन्द्रित करना पड़ता है जबकि 
शैवयोग में योगी को शिव के दैवीस्वरूप का चिन्तन करना पड़ता है। योगशास्त्र में भी 
यह निर्वारित है कि मनुष्य ईश्वर का चितन कर सकता है तथा उसके प्रति भक्ति द्वारा 
किसी भी योगी को मोक्ष प्राप्त हो सकता है। योगश्ञास्त्र में योगी के लिए दो प्रकार के 
मार्ग हैं-प्रथम ईश्वर का चितन तथा द्वितीय, सूक्ष्म से सूक्ष्मतर पदार्थों की ओर निरंतर 
अग्रसर होता हुआ चितन जिसके फलस्वरूप बुद्धि समस्त भौतिक प्रवृत्तियों तथा प्रभावों 
से सर्वंथा रहित हो जाती है तथा अन्त में स्वयं प्रकृति में लुप्त हो जाती है और वहाँ से 
'पुरावरतंन नहीं होता । श्रतः पतंजलि के योग में सांख्यसिद्धांत व सांख्यतत्व दर्शन का 
समन्वय बौद्ध मतानुयायी पूर्व प्रचलित योग प्रणाली के साथ करने का प्रयास परिलक्षित 
होता है तथा 'ईश्वर' सिद्धांत वाले आस्तिक पंथ को भी समन्वित करने का प्रयत्त किया 
गया है जिसका योग-प्रणाली के साथ, येन-केन-प्रकारेण मोटे रूप में सामंजस्य विठलाया 
गया है । 

शिवमहापुराण आगे प्राणायाम का वर्णन करता है, जो इस प्रकार है:-पुरक 
जिसमें नासिका से वायु लेकर समस्त शरीर में भरते हैं। रेचक, जिसमें वायु शरीर से 
निकालते हैं तथा कुम्भक, जिस प्रक्रिया में शरीर में वायु भरने के परचात्‌ उसे स्थिर 
रखते हैं। प्राणायाम की प्रक्तिया से मनुष्य शरीर का इच्छानुसार त्याग कर सकता है । 


प्राणायाम का विकास शनेः-शनैः श्वास प्रबवास के समय को बढ़ाने से होता है । 
इस प्रकार प्राणायाम के चार स्तर हैं जिन्हें कन्यक, मध्यम, उत्तम तथा पर कहते 
हैं। संवेगात्मक भाव आनन्द की अभिव्यक्ति के कारण कम्प, स्वेद प्रकट होते हैं । 
इसी कारण कभी उन्मुक्त अश्रुप्रवाह तथा कभी-कभी असंगत वाणी या स्वरभंग तथा 
मूर्च्छा तक आ जाती है। यह ध्यान देने की वात है कि ऐसी अवस्थाएँ पतंजलि के 
योग में न तो वणित हैं और तन आवश्यक हैं। इसी संदर्भ में प्राणायाम का विवेचन 
प्रस्तुत किया गया है तथा पाँच प्रकार की वाय्रु शक्तियों के विपय में चत्तलाया गया है 
जिन्हें प्राण, अपान, समान, उदान तथा व्यान कहा गया है । प्राणवायु में पाँच प्रकार 
की वायु सम्मिलित हैं जिन्हें नाग, कूर्म, कूकर, देवदत्त तथा घनंजय कहा गया है जो 
प्राणवायु के विभिन्न कार्यो का संपादन करती हैं। अपानवायु वह शक्ति है जिसके 
द्वारा जो कुछ भी खाद्य तथा पेय के रूप में लिया जाता है उस सबका परिपाक हो जाता 
है तथा वह नीचे के भागों में चला जाता है। व्यान वह शक्ति है जो समस्त शरीर में 
व्याप्त है तथा इसका विकास करती है । उदान वह है जो जैविक ग्रन्थियों तथा शरीर 
को प्रभावित करती है। समान वह है जो शरीर को रक्‍्तप्रवाह प्रदत्त करता है। 
जब योगी के संकल्प के अनुसार इन वायुओं की शक्ति तथा कार्यो का उचित समन्वय 
हो जाता है, तव वह शरीर के सभी दोपों तथा व्याधियों को समाप्त करने में सफल हो 
जाता है, और अपने स्वास्थ्य को उचित रीति से रक्षा करता है। उसकी परिपाक 


श्श्८द | [भारतीय दर्दान का इतिहास 


शर्वित की वृद्धि हो जाती है एवं परिश्रम कम हो जाता है। उसका शरीर हल्का हमे 
जाता है। श्ीघ्रता से चल फिर सकता है, उसमें शक्ति श्रा जाती है तथा उसकी वाणी 
में श्रेष्ठता श्रा जाती है। वह किसी रोग से पीड़ित नहीं होता तथा पर्याप्त रूप में उसे 
शक्ति तथा श्रोजस्विता प्राप्त हो जाती है। उसे धारण, स्मरण, उपयोगिता, स्थिखा 
तथा संतुष्टि की शक्षितयाँ प्राप्त हीती हैं। बह संयास ब्रतादि ले सकता है ! अपने पाप 
नष्ट कर सकता है, यज्ञ कर सकता है तथा दान दे सकता :है जैसाकि मनुष्यों के लिए 
विहित है । गा 
न मन का वह नियंत्रण है जिसमें इन्द्रियों को आकर्षित करने वाले विषयों 
से बुद्धि को बिरत करने का प्रयास किया जाता हैं। जिसे सुख की कामना हो, उसे 
निवृत्ति के ग्रुण का अभ्यास करना चाहिए तथा सत्य ज्ञान को प्राप्त करने का भी 
प्रथत्वत करना चाहिए । अपनी इन्द्रियों पर निय॑त्रण करने से मनुष्य श्रपनें की ऊपर 
उठा सकता है। जब इस प्रकार बुद्धि को किसी विपय पर स्थिरतापूर्वक श्रवहित 
किया जा सके, तब वह धारणा की स्थिति होती है। शिव के अभ्रतिरिक्त ऐसा कोई 
विषय नहीं जिस पर बुद्धि को स्थिरतापूर्वक श्रनुरक्त किया जाय। धारणा की उचित 
भ्रवस्था में बुद्धि को उसके विषय, शिव से एक क्षण के लिए भी पृथक्‌ नहीं करना 
चाहिए। बुद्धि की स्थिरता से घारणा अग्रसर हो सकती है श्रतः धारणा के निरंतर 
श्रभ्यास से बुद्धि को दृढ़ तथा स्थिर बना लेना चाहिए। ध्यान शब्द “ये धातु से 
निकलता है, जिसका अर्थ बराधारहित बुद्धि से शिव का चितन है। अतः इस अवस्था 
को ध्यान कहा गया है। जब भनुष्य ध्यानावस्था में होता है तब उसके चिंतन के 
विषय की, किसी अत्य विचार के संयोजन के बिना, निरंतर एक ही रूप में आवृत्ति 
होवी रहती है। एक हो प्रकार के प्रत्यय श्रथवा विचार के निरंतर प्रवाह को ध्याव 
कहते हैं ।' यह स्मरण रखना है कि मनुष्य को तप श्रथवा नाम का भजन अथवा मंत्रों 
का उच्चारण करके व्यानावस्था में चले जाना चाहिए तथा जब घ्यान टूटे तब तप 
करते रहना चाहिए, तथा उससे फिर ध्यानावस्था में चले जाना चाहिए जब तक कि 
योग पूर्णतः प्राप्त नहीं हो जाता । समाधि योग की अन्तिम अ्रवस्था है जिसमें बुद्धि 
प्रज्ञा के प्रकाश से झ्रालोकित होती जाती है। प्रज्ञा लोक वह अवस्था है जिसमें यथार्थ 
में अन्य कुछ भी प्रतीत नहीं होता तथा जहाँ केवल समाधि में ध्येयविपय असीम शांत 
सागर के समान प्रज्वलित होता है ।* बुद्धि को चितन के विषय पर केर्द्रित करने पर, 
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ध्येयावस्थित-चित्तस्य सदृश: प्रत्ययशच यः, 

प्रत्ययांतर-नि्मु कत: प्रवाहो ध्यानम्‌ ज्चयते, है 
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यदर्थे-मात्र-निर्भासं स्तिमितीदघि-वत्‌-स्थितमु, 


स्वरुप-शुन्यवद्‌ भान॑ समाधिरभिवीयते । -पत्रेव, ७-२-३७ (६१-२) । 


पुराणों में शैव-दर्शन | [ ११६ 


साधक, बुभती हुई अग्नि के समान दृष्टिभोचर होता है, वह न कुछ श्रवण करता है, न 
सूघता है, न कुछ स्पर्श करता है श्रौर न उसकी बुद्धि विचार करती है। उसे कुछ 
बोध नहीं होता, वह तो लकड़ी के टुकड़े के समान हैं। अतः जब मनुष्य की आत्मा 
शिव में लीन हो जाती है तब उसे समाधि की अवस्था कहते हैँ। वह उस दीपक के 


समान है जिसकी शिखा स्थिरता से प्रज्वलित रहती है। समाधि की इस अ्रवस्था को 
साधक कभी नहीं तोड़ता । 


किन्तु यह ध्यान देना होगा कि योगाभ्यास के पथ में अनेक वबाधाएँ उपस्थित होती 
हुँ, जिन पर विजय प्राप्त करना आवश्यक है । इनमें से कुछ ये हैं:-- 


आलस्य, कण्टप्रद रोग, प्रमाद, चितन के विपय के वारे में संशय, बुद्धि की 
अस्थिरता, श्रद्धा का अभाव, काल्पनिक घारणाएँ, पीड़ा, निराशा तथा विपयों पर 
आसक्ति। आलस्य का श्रर्थ शारीरिक तथा मानसिक दोनों के आलस्य से है। रोग 
निश्चय ही तीन घातुओं अर्थात्‌ वात, पित्त तथा कफ में वावा उपस्थित होने से होते हैं । 
प्रमाद योग के संपादन के साधनों के सही तरह प्रयोग में न लाने से उत्पन्न होता है । 
उंचतन के यथार्थ विपय का संशयपूर्ण अन्वेषण-स्थान संशय कहलाता है। श्रद्धा के 
अभाव का अर्थ है उपयुक्त भावना के बिना भी योग प्रक्रिया को चलाते रहना। समस्त 
चुःख तीन प्रकार के होते हैं--आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक । निराश्ञा व्यक्ति 
'की कामनाओं के व्याघात से उत्पन्न होती है तथा दौर्मनस्य नामक मानसिक कष्ट का 
कारण है। जव वुद्धि, कामना के विभिन्न विषयों की ओर श्राकषित होती है, तब इसे 
स्फुरण की अ्रवस्था कहते हैं। जब इन बाधाओं पर विजय प्राप्त कर ली जाती है तब 
अन्य वाधाएँ अलौकिक शक्तियों के प्रकट होने के मार्ग में ग्राकर उपस्थित हो जाती हैं । 


पाशुपत-योग में 'योग' शब्द का प्रयोग, 'युजिर योगे' धातु से माना गया है, न कि 
मूल 'युज्‌ समाधो से, जैसाकि पतंजलि के योग में किया गया है | चिंतन, चिंतन के 
“विषय तथा चितन के उद्देश्य के पूर्ण ज्ञान से ही यथार्थ योग उदित होता है। शिव के 


चितन के समय व्यक्ति को शिव की शक्ति का भी चिंतन करना चाहिए, क्योंकि समस्त 
संसार उन दोनों से व्याप्त है । 


हे उन चमत्कारिक शक्तियों में से, जो योग की उन्नति के मार्ग में बाधा समझी गई 
» भतिभा भी एक है, जो सूक्ष्म पदार्थों, भूतकालिक वस्तुओं, हमारे नेत्रों से दुर्बोध वस्तुओं 
त्तथा भविष्य में आने वाली वस्तुओं की ज्ञान-शक्ति है । न्याय मंजरी में जयंत ने प्रतिभा 
बाब्द का उल्लेख सर्वथा भिन्न श्रर्थ में किया है। उनका वहाँ प्रतिभा से श्रय॑ भविष्य 
में घटित होने के ज्ञान की अस्पष्ट अनुभूति से है, उदाहरणा्थ 'कल मेरे भ्राता आएंगे ।' 
हक अयत्न समस्त प्रकार के नादों के बोध की शक्ति, संसार में किसी भी प्राणी द्वारा 
हक आ। भी व्यक्त किया जाय उसे समभने की शक्ति तथा दिव्य दृष्टि की घक्तियाँ 
इसमें सम्मिलित हैं। श्रत: इन अद्भुत शक्तियों द्वारा मनुष्य दिव्य सुख तथा उच्चकोटि 


१२० |] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


के स्पर्श एवं प्राण के उत्कृष्ट सुख प्राप्त कर सकता है। श्रतः मनुष्य समस्त प्रकार 
की अद्भुत शक्तियां प्राप्त कर सकता है, तथा उनका उन समस्त वस्तुओं पर पूर्ण 
अधिकार हो जाता है, जिनकी उसे कामना हो। विभिन्न प्रकार की ऐसी श्रदुभुत 
शक्तियों को और अधिक स्पष्ट करना श्रनावश्यक है, जिन्हें योगी प्राप्त कर सकता है 
किन्तु जो उसे उसके महायोग श्रर्थात्‌ शिव से ऐक्य के उन्नत मार्ग से विमुख कर 
सकती है । 


परन्तु यह बात ध्यान देने योग्य है कि पाशुपत योग के उसी अध्याय में कुछ ऐसी 
विधियाँ प्रस्तुत की गई हैं, जो पातंजल-योग में नहीं मिलती हैं। श्रतः ७-२-र३े८ में 
योग के एक विशेष आसन के वर्णन में मनुष्य को नासिका के छोर पर ध्यान केन्द्रित 
करने तथा इधर-उधर न देखने का परामर्श दिया गया है। मनुष्य पापाण के समान 
स्थिर होकर बैठ जाता है तथा शिव व शक्ति का ध्यान अपने आप में करने का प्रयत्त 
करता है, मानों वे उसके हृदय में स्थापित हों तथा उसको अपने साथ तादात्म्य को 
चितन करता है। मनुष्य अपनी ताभि, गला, तालु तथा भोहों के बीच के स्थान पर 
भी ध्यान केन्द्रित कर सकता है। मनुष्य को एक ऐसे कमल का जिसमें दो, छः, दस, 
बारह अथवा सोलह पंखुड़ियाँ हों, अथवा एक प्रकार के चतुरुज का ध्यान करना 
चाहिए जिसमें मनुष्य शिव को स्थापित कर सके । भोहों के बीच के स्थान के कमल 
की दो पंखुड़ियाँ विद्युत्‌ के समान उज्जवल हैं। इसी प्रकार उन अन्य कमलों में 
जिनमें भ्रधिक पंखुड़ियाँ होती हैं, उतमें नीचे से अपर की ओर प्रत्येक पंखुड़ियों के साथ 
स्वर प्रतीक रूप में संयोजित होते हैं। 'क' से प्रारम्भ तथा 'ट' से अंत होने वाले 
व्यंजन अक्षर भी कमल से प्रतीक रूप में संयोजित माने जाते हैं तथा उन पर ध्यान 
केन्द्रित करना चाहिए। एक प्रकार की दुर्बोध विधि से भिन्न-भिन्न व्यंजन अक्षर 
काल्पनिक कमलों की भिन्न-भिन्न पंखुड़ियों के प्रतीक रूप में संयोजित माने जाते हैं तथा 
मनुष्य को स्थिरता से पंखुड़ियों के अक्षरों के प्रतीक रूप में शिव तथा शक्ति का चिंतन 
करना चाहिए । 


योग-मार्ग पर अग्रसर होने हेतु, शैव-घर्म-प्रंथों में उललखित शिव प्रतिभात्रों का 
ध्यान भी आवश्यक है जैसे शिव की भिन्न-भिन्न स्थूल प्रतिमाओ्रों का दर्शन और ध्यान । 


ध्यान पहले किसी पदार्थ पर से आरम्भ होना चाहिए, तत्पद्चात्‌ यह पदार्थरहित 
हो जाता है। परन्तु बुद्धिवादियों का कहना है कि ध्यान की पदार्थ रहित स्थिति कभी 
हो ही नहीं सकती । अ्रतः यह कहा जाता है कि घ्यान में वौद्धिक विस्तार होता है ।* 





हि । 


तत्र निविपयं ध्यान नास्तीत्येव सतां मतम्‌, 
बुद्घेहि सन्ति: काचिद्‌ ध्यानमित्यमिथीयते । 
“शिव-महापुराण, ७. २. ३६. ५. | 


पुराणों में शैव-दर्शन  ] [ १२१ 
इसी कारण ध्यान की अवस्था में केवल वुद्धि का प्रवाह हीता है, और उसे प्राय: 
निविपय माना जाता है। श्रतः जिसे निविपय ध्यान कहते हैं, वह केवल सूक्ष्म तत्वों 
पर चितन है। यह भी प्रायः कहा जाता है कि जब शिव के किसी विशेष आकार पर 
चितन होता है तव उसे सविपय कहते हैं, तथा जब यह भ्रात्मज्ञान के विस्तार के रूप में 
निराकार अवस्था में होता है, तव इसे निविपय कहते हूँ, इस विपय ध्यान को सबवीज 
भी कहते है तथा निविपय ध्यान निर्वीज कहलाता है । प्राणायाम तथा ध्यान के फल- 
स्वरूप बुद्धि पारदर्शक हो जाती है तथा शिव के विचार का निरंतर स्मरण होता रहता 
है। जैसा हमने पहले कहा है, ध्यान का श्रर्थ शिव के आकार के निरंतर प्रवाह के 
अतिरिक्त कुछ नहीं है ।' बुद्धि का यह निरंतर प्रवाह ही ध्यान का विपय माना जाता 
है। आनन्द तथा मोक्ष दोनों ध्यान से उत्पन्न होते हैं, इसी कारण मनुष्य को सदैव 
ध्यान का अभ्यास करना चाहिए । ध्यात्त से अधिक उच्च कुछ भी नहीं है । जो ध्यान 
करते हैं वे शिव के प्रिय हैं न कि वे जो केवल कर्मकांड करते हैं । 


चल +++....... 


बुद्धिप्वाह-रूपस्य ध्यानस्यास्थावलम्बनम 
घ्येयमित्युच्यते सदुमिस्तज्च साम्व: स्वयं शिव: । 


२ 


-शिव-महापुराण, ७. २. ३६. १६. । 
नास्ति ध्यानसमं तीर्थ नास्ति घ्यानसमं तप: 


नास्ति ध्यानसभो यज्ञस्तस्माद्‌ ध्यानं समाचरेत्‌ । 


-वही, २. ३६. २८. । 


अध्याय ३७५ 


शेंव-दुर्शन के कुछ महत्वपूर्रा ग्रन्थ 


पाशुपत स्त्रों का सिद्धांत 


शैवमत की पाशुपत-प्रणाली के कुछ दार््षनिक सिद्धांतों का सम्बन्धित खंडों में 
विवरण किया गया है। परल्तु प्रणाली के झ्राचार सम्बन्धी तथा कर्म-कांड सम्बन्धी पक्षों 
के प्रामाणिक स्पष्टीकरण की झावश्यकता है, जिनका प्रायः अन्य स्थानों में, उदाहरणार्थ, 
सर्वेदर्शन-संग्रह की शैवमत की व्याख्या में, उल्लेख किया गया है । यह पाशुपत-सूत्रों में 
जिन पर कौंडिण्य का भाष्य है मिलती है, जिसका प्रकाशन १६४० में तरिवेन्द्रम के ट्रं वन 
कोर विश्वविद्यालय के प्राच्य हस्तलेख पुस्तकालय द्वारा हुआ था। यह कहा जाता है 
कि शिव ने नकुलीर के रूप में ्रवतार लिया था, भ्रतः वे पाशुपत-सूत्रों के निर्माता थे । 
कौंडिप्य का भाष्य भी वहुत प्राचीन है जैसाकि इसकी लेखन-पद्धति से निर्वारित किया 
जा सकता है। पाशुपत-सूत्रों के संपादक ए० शास्त्री का विचार है कि कौंडिण्य चौथी 
तथा छठी शताब्दी के मध्य वर्तमान हो सकते हैं। कौंडिण्य के भाष्य के साथ पशिपते- 
सूत्र हमें शैवमत का कोई दर्शन नहीं देते हैँ । वह लगभग पूर्णतया कर्मकांडों अथवा 
जीवन के आचार की व्याख्या करते है । यह भी बहुत सम्भव है कि जीवन के ऐसे 
वैराग्याचार प्राचोनकाल से ही प्रचलित हों, तथा शैवमत का दर्शन इतके साथ बाद में जोड़ 
दिया गया हो । यद्यपि जीवन के ऐसे वैराग्य आचारों का बाद में प्रतिपादित शैव-दर्दत 
से कोई सम्बन्ध नहीं है, तथापि सामान्य मानव-शास्त्रीय दृष्टि से तथा धामिक दृष्टि से 
थे रुचिकर अध्ययन का विषय हो सकते हैं क्योंकि वैराग्य के यह आचार उन मनुष्यों के 
जीवन से सम्बन्धित हैं, जो शैव-दर्शन में विश्वास करते हैं। माधव के सर्वे-दर्शन-संग्रह 
में पाशुपत-प्रणाली को दर्शन की किसी पद्धति के रूप में नहीं वरन्‌ विभिन्न प्रकारों की 
वेराग्य-साधना के रूप में वणित किया गया है। जव शंकराचार्य शैव-प्रणाली का खंडन 
करते हैं, तव वह उसे विस्तृत रूप के किसी दार्शनिक सिद्धांत के रूप में विशेषत: उल्लिं- 
खित नहीं करते । वे श्षैवों को “ईश्वरकारणी' कहते हैं, जो ईश्वर को संसार का सूष्दा 
मानते हैं। निःसंदेह मैयायिक भी ईइवरकारणिन हैं, तथा वे भी इस तरह शैव ही 
हुए। नैयापिकों के अन्य सिद्धांत मुख्यतः वैशेषिक से लिए गए हैं, तथा शंकर ने न्याय- 
वैशेषिक की अपनी सम्मिलित श्रालोचना में उनका उल्लेख किया है। अ्रत: जहाँ तक 
शामिक मात्यता का प्रदन है नैयायिकों का पंथ शथैवों के समान ही है। परन्ठु जहाँ 


दौव दर्शन के कुछ महत्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १२३ 


पाशुपत-सम्प्रदाय के शैव, वराग्य के कर्मकांडों को प्रमुखता देते हैं, वहाँ नैयायिक ताकिक 
शास्त्रार्थ को प्रमूखता देते हैं। अतः यदि यहां पाशुपत-पंथ के वैराग्य-पक्ष की सामान्य 
रूपरेखा का विवेचन किया जाए तो वह अश्रप्रासंगिक नहीं होगा, यद्यपि यह दार्शनिक 
सिद्धांतों की दृष्टि से कोई महत्वपूर्ण योगदान नहीं माना जाएगा। 


टीकार कौंडिप्य ने अपने भाष्य के आरम्भ में, उस पाशुपति की स्वुति से मंगला- 
चरण किया है जिसने ब्रह्मा से आरम्भ कर सम्पूर्ण संसार की सृष्टि सबके शुभ के लिए 
की है। उनके अनुसार पाशुपत-श्रणाली में तक॑ के पंच विपय-कार्य, कारण, योग, विधि 
तथा दुखांत हैं ।१ 


पाशुपत-प्रणाली का उपदेश सब प्रकार के दु:खों के संपूर्ण विनाश के लिए है, तथा 
यह उपदेश केवल अधिकारी शिष्यों को ही दिया जा सकता है। जव प्रभु द्वारा निर्वा- 
रित वैराग्य के आचारों का शिष्य अनुसरण करता है, तव वह उसके (प्रभु को) 
अनुग्रह द्वारा मोक्ष प्राप्त करता है । यह पहले स्पष्ट किया गया है कि शिव महाकारु- 
णिक कहलाते हैं। हौव विचार का स्पष्टीकरण करते हुए हमने करुणा के सिद्धांत का 
पूर्ण परीक्षण किया है, तथा यह भी देखा है कि अनुग्रह का यह सिद्धांत कर्म सिद्धांत तथा 
पुनर्जेन्म सिद्धांत से सम्बन्धित है, जो कर्म सिद्धांत में निहित न्याय की धारणा के अनुरूप 
है । परन्तु पाशुपत-सूत्र में हमें यह बताया गया है कि मोक्ष शिव के अनुग्रह से प्रत्यक्ष 
प्राप्त होता है। 'पश्ु' शब्द का अर्थ संतों तथा समस्त शक्तिमानों के प्रलावा समस्त 
चेतन प्राणियों से है। उनका पशुत्व इस तथ्य में निहित है कि वे निर्वल हैं तथा उत्तकी 
निर्वलता उनका बंधन है । यह बंधन, श्र्थात्‌ उनकी कारण शक्ति पर संपूर्ण निर्भरता 
अ्नादि है। पशु' शब्द 'पाश' से सम्बन्धित है जिसका अर्थ 'कारण तथा कार्य' है तथा 
जो शास्त्रीय भाषा में 'कला' कहलाता है। इस प्रकार समस्त पछ्ु कारण व कार्य, 
ऐन्द्रिय पदार्थों एवं उन्के विषय से बंधे हैं तथा उनसे अनुरक्त हो जाते हैं। “पशु” शब्द 

'पश्यति! से निकला है। यद्यपि समस्त पशु सर्वेब्यापक तथा शुद्ध चेतन स्वरूप हैं, 

तथापि वे केवल अपने शरीरों का ही प्रत्यक्ष कर सकते हैं, उन्हें कारण तथा कार्य के 

स्वरूप का बोध नहीं है, तथा वे उनके परे नहीं जा सकते । पशुपति का अर्थ यह है कि 
वह सब जीवों की रक्षा करता है। कौंडिण्य निरचयपूर्वक कहते है कि दुःखों से मुक्ति 

6०७७-43 "+-+ननतअ-------%«»----०>नज, 

” पाशुपत-सूत्रों के संपादक नकुलीश से आरम्भ कर गुरुओं की निम्नलिखित सूची देते 
हैं-नकुलीश, कौशिक, गाग्यं, मैत्रेय, कौरूश, ईशान, परगाग्यं, कपिलानन्द, मनुष्यक, 
कुशिक, भअत्रि, पिगल, पुष्पक, बृहदार्य, अगस्ति, सन्तान, राशिकर (कौंडिण्य) तथा 
विद्यागुरु। सन्रहवें गुरु राशिकर को संपादक ने कौं डिन्य माना है । यह इस मान्यता 


१९ आधारित है कि बृहदारण्यक उपनिपद्‌ ६.२.४ में कौंडिण्य गोत्र के ताम के रूप में 
ग्राता है। 


१२४ ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास « 


केवल ज्ञान, वैराग्य, धर्म, ऐश्वर्य एवं त्याग के द्वारा वहीं बरन्‌ के वल प्रसाद से ही प्राप्त 
हो सकती है ।' 


शैवानुशासन ग्रहण करने का श्रथिकारी तीक्ष्ण-बुद्धि वाला ब्राह्मण होता है। 
भक्ति सम्बन्धी श्राचारों की श्रोर प्रवृत्त करने वाला शिव बनने की कामना उत्पन्न करता 
हुआ गुरु-उपदेश, उदारता और श्रनुग्रह की भावना से उर्हें दिया जाता है, जो समस्त 
दुःखों के विनाश की कामना करते हैं ! 


योग” शब्द का प्रयोग श्रात्मा का ईश्वर से संयोग निर्देशित करते के लिए किया 
गया है (पात्मेदवर संयोग योग:) । इस प्रकार संयोग का श्रर्थ है कि जो मनुष्य 
अन्यथा संलग्न था, वह अ्रपने को ईदवर के श्रेष्ठ विषय की और अ्रग्रसर करता है, 
अथवा इसका यह भी श्रर्थ हो सकता है कि ईश्वर तथा मनुष्य दोनों का एक-दूसरे से 
सम्पर्क होता है, जब तक वे पूर्णतः मिल न जांय । सांसारिक पदार्थों से विरक्ति होता 
योग की प्रथम आवश्यकता है । 


योग की प्राप्ति केवल ज्ञान द्वारा नहीं हो सकती, बल्कि मनुष्य को योग-विधि 
नामक एक निदिचित प्रकार के कर्म का पथ ग्रहण करना पड़ता है। विधि का अर्थ कर्म 
है। इस प्रकार हमारे पास सुख व दुखः के विनाश के रूप में कार्य, कारण, योग तथा 
ब्रिधि एवं पाँच तत्व हैं जो पाशुपत शास्त्र के विचार-विमर्श के विपय हैं । 


प्रत्यक्ष ज्ञान का वर्णन करते हुए कौंडिण्य इंद्विय-प्रत्यक्ष तथा झआत्म-प्रत्यक्ष में भेद 
करते हैं। इंद्वियों द्वारा मनुष्य विभिन्न प्रकार के ऐन्द्रिय पदार्थों का प्रत्यक्ष कर सकता 
है। जैसेकि शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गंव तथा वे पदार्थ जिनमें ये स्थित हैं। वास्तव में 
बहुत से प्रत्यक्ष इंद्रिय पदार्थ के संतिकपं द्वारा होते हैं. तथा अपनी संपूर्णता में ऐसे संपर्क 
द्वारा अनेक पक्षों में अभिव्यक्त होते हैं और प्रमाण माने जाते हैं। आ्रात्म-प्रत्यक्ष का 
अं, सम्बन्ध की वह संपूर्णता है, जो चित्त, श्रन्त:करण, मन तथा बुद्धि हारा उत्पन्न 
होती है। अनुमान स्वाभाविक रूप से प्रत्यक्षीकरण पर आधारित हैं। मन, बुद्धि तथा 
आत्मा का सम्बन्ध अ्रपने को अ्रनेक रूपों में व्यक्त करता है और संस्कार तथा स्मृतियाँ 


उत्पन्न करता है। यह अन्य प्रकार के ज्ञान अथवा उनसे अनुमित होने वाले ज्ञान 
चेतनाओं की ओर प्रवृत्त करता है। 


अनुमान, दृष्ट (प्रत्यक्षीक्ृत) तथा सामान्यतोदृण्ट (सामान्यों द्वारा प्रत्यक्षीकृत) 
दो भ्रकार का होता है। दृष्ट अनुमान दो प्रकार का होता है +पूर्ववत्‌ तथा शोपवत्‌ । 


? त्स्मात्यसादात्‌ स दुख्ान्तः प्राप्यते । न तु ज्ञान-वैराग्य-धर्मे रवर्य-त्याग-मात्रादित्यर्थः । 
-पाशुपत-सूत्र (टीका, प्ृ० ६ । 


शैव दर्शन के कूछ महत्वपूर्ण ग्रन्थ] [ १२५ 


पूर्ववत्‌ वह है जो पूर्व झनुभवों से सम्बन्धित है । इसके छः अंग्रुलियाँ देखी गई थीं तथा 
अब भी हमें इसके छः अंगुलियाँ दिखती हैं, श्रत: यह वही है जो पहले था। यह पूर्व- 
वत्‌ दृष्टानुमान है। जबक्ति एक पशु को उसके सींगों तथा लटकती हुई अश्रयाल के 
प्रमाण पर गाय के रूप में पहचानते हैं, तव उसे शेपवत्‌ अ्रनुमान कहते हैं । शेपवत्‌ 
अनुमान का उद्देश्य एक जाति की वस्तुश्नों का दूसरों से भेद करना है। सामाच्यतो दृष्ट 
(सामास्यों द्वारा प्रत्यक्षीकरण) के उदाहरण के लिए यह कहा जाता है कि क्योंकि एक 
चदार्थ की स्थिति अनेक स्थानों पर नहीं हो सकती अतः मनुष्य यह श्रनुमान कर सकता 
है कि चंद्रमा तथा तारे जो स्थान परिवर्तन करते है-आकाश में घूम रहे हैं। आागम 
अथवा शब्द-प्रमाण वह शास्त्र-प्रमाण है जो हमें महेश्वर से उनके शिष्यों द्वारा प्राप्त 
हुआ है। पाशुपत-सूत्र केवल प्रत्यक्षीकरण, अनुमान तथा शब्द-प्रमाण स्वीकार करता 
है, भ्रन्य प्रकार के प्रमाण इन्हीं के अन्तगंत ञ्रा जाते हैं । 


प्रमाणों द्वारा पदार्थों की सिद्धि प्रत्यक्ष करने वाले दृष्टा के लिए की जाती है । 
प्रमाणों के विषय पाँच प्रकार के तत्व हैं, कार्य, कारण, योग, विधि तथा दुःख का विनाश 
चेतना अथवा विचार-उत्पत्ति संविद, संचितन श्रथवा संवोध कहलाते हैं। इन्हीं के द्वारा 
ज्ञान प्रकट होता है। प्रारंभ के प्रथम क्षण से ज्ञान की पूर्ति तक ज्ञान की प्रक्रिया चलती 
रहती है । 

आचारों के विपय सें यह कहा गया है कि मनुष्य को भस्म संगृहीत करनी चाहिए 
तैयार करनी चाहिए तथा शरीर पर प्रात:काल, मध्याज्ञ तथा तीसरे पहर इस भस्म 
का लेप करना चाहिए। किन्तु यथार्थ स्तान, सद्गुणों की प्राप्ति द्वारा ही होता है, 
जिससे आत्मा शुद्ध हो जाती है। मनुष्य को भस्म पर लेटना भी चाहिए किन्तु जागते 
रहना चाहिए क्‍योंकि जिस व्यक्ति को जन्म व पुनर्जन्म के चक्र से भय है उसके पास 
निद्रा के लिए समय नहीं हो सकता । शुद्धि के लिए तथा शैव चिह्न धारण करने की 
दृष्टि से जल के स्थान पर भस्म का प्रयोग होना चाहिए। अतः भस्म लिंग कहलाती 
है शर्थात्‌-पाशुपत-बैरागी का चिह्न । यहाँ हमें ध्यान देना होगा कि लिंग शब्द, जो 
शैव सिद्धांत के सम्बन्ध में प्रायः लिग-पूजन सम्बन्धी चिह्न के लिए प्रयोग होता है, 
यहाँ पर मनृष्य को केवल पाशुपत-वैरागी सूचित करने वाले चिह्न के रूप में प्रयुक्त हुआ 
है। जिस भस्म से शरीर पर लेप होता है वह मनुष्य को पाणशुपत-वैरागी के रूप में 
दर्शाती है। अतः भस्म न लिग मानी जाती है। यह भस्म पाशुपत वैरागी को श्रन्य 
पंथों के अ्नुयायियों से पृथक करती है । 


पाशुपत योगी ग्राम, जंगल अथवा किसी तीर्थ-स्थान में रह सकता है, तथा वहाँ 
चह अपने को ओम दाब्द के उच्चारण, हँसने, गाने, नृत्य करने तथा अपने मुंह व होठों 
से विशेष प्रकार की घ्वनियाँ निकालने में संलग्न कर सकता है। नैतिक गुणों को प्रदान 
करने वाले तथ्यों में अत्यधिक प्रमुखता यमों को दी गई है, जिनमें अहिंसा, ब्रह्मचर्य, 
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सत्य तथा अपरियग्रह सम्मिलित है। इनके पश्चात्‌ नियम है जिनमें श्रक्रोव, ग्रुरु-सेवा, 
शुद्धता, हल्का भोजन तथा श्रप्रमाद सम्मिलित हैं। बम तथा नियम में से यम श्रविक 
महत्वपूर्ण माना जाता है। जैनियों की तरह श्रहिंसा को भ्रत्यधिक प्रमुखता दी गई है 
तथा वह सर्वोत्तम मानी गई है। वास्तव में ब्रह्मचर्य का अर्थ सब प्रकार के इंद्रिय- 
नियंत्रण से है, विशेषकर स्वाद तथा प्रजनन के इच्द्रियों के नियमन से । स्त्रियों से 
सम्बन्ध का बहुत तिरस्कार किया गया है। सत्य में सच बोलना भी शामिल है तथा 
उसकी प्रशंसा भी की गई है. किन्तु सत्य का वास्तविक मापदंड यही माना मया हैं कि 
उसके बोलने से अधिकाधिक जन-कल्याण होना चाहिए। श्रशुद्ध कथन अथवा मिथ्या 
कथन भी यदि समस्त जीवों के लाभ के लिए हैं, तव उसे कठोर सत्य कथन से श्रेष्ठ 
मानता चाहिए। यह ध्यान देने की बात है कि पाशुपत-प्रणाली समस्त प्रकार के 
वाणिज्य कर्म तथा व्यापार का निषेध करती है, क्योंकि इनसे परस्पर व्यवहार करते 
वाले व्यक्तियों को कष्ट पहुँच सकता है। ऊपर शअक्रोध की गणना, सदृगुण के रूप में. 
की गई है। इसके ग्रन्तर्गत ईर्ष्या, शत्रुता, दर्प एवं मनुष्य के मन में दूसरों के अशुभ की 
कामना, इत्यादि सभी बातों से पूर्णतः उदासीनता सम्मिलित है। साथ ही इसके अनु 
रूप किया गया कोई भी कर्म, श्रक्रोध में ही शामिल माना जाता है। पाश्ुपत योगी 
को भिक्षावृत्ति से अपना जीवन-यापन करना पड़ता है । 


ऊपर यह कहा गया है कि पाशुपत वैरागी को ब्राह्मण होना चाहिए । विशेष 
परिस्थितियों के अ्रतिरिक्त उसके लिए स्त्रियों तथा शुद्रों से सम्भाषण का निषेव है। 
ऐसी विश्येप परिस्थितियों के झा जाने पर उसे अपनी शुद्धि भस्म स्नान, प्राणायाम, रौद्री 
गायत्री के उच्चारण द्वारा करती चाहिए। यदि किसी को स्त्री अथवा शुद्ध से मिलकर 
उससे सम्भाषण करना पड़ता है, तब उसके लिए प्राणायाम आदि का निर्धारण बैरागी 
की शुद्धि के लिए किया गया है, क्योंकि अन्यथा उनसे मिलने के लिए विवश होने पर 


वैरागी की बुद्धि में क्रोध उत्पन्न हो सकता है, तथा उससे उसकी स्वयं की बुद्धि को भ्राघात 
पहुँच सकता है । 


जब बुद्धि शुद्ध हो जाती है तथा मनुष्य परम प्रभु महेश्वर के साथ योग-मार्ग पर 
अग्रसर होता है तव मनुष्य को अनेक अद्भुत शक्तियाँ प्राप्त होती हैं ।' 


महेद्वर जो ब्रह्मन्‌ भी माने जाते हैं, श्रनादि तथा अविनाश्ञी हैं, वे अजन्मा हैं तथा 
सब प्रकार के रोगों से रहित हैं। जव मनुष्य को उनके स्वरूप का ज्ञान हो जाता हैं 


तब मनुष्य को उनमें शरण लेनी चाहिए तथा उनके द्वारा शास्त्रीं में वणित आचारों का 
अनुसरण करना चाहिए । 


| 


देखिए पाशुपत सूत्र १,२१-३७ । 


शैद दंत के मुछ महत्वपूर्ण प्रन्य॒] [ १७ 


पहेखवर भपने लीलागग रयरप से समझा पदामों गो सृष्टि आधा संदार करने वास 
पेतलाएं गए है। झवर महान्‌ है गयोंकि मह समरत जीयों को गतियों भा प्रयूधियों 
का नियंत्रण करता है। उसकी नित्यता उसके मिस्तर शान तमा प्रिया में है, जिसके 
हारा बहू सब में व्याप्त है । बह रखे गहलाता है. बमोंहि यह संबंधों भय से संगोजित 
करता है।' 

गेहाप्रमु स्वस्थित (प्रपने श्राप में ह्वित) विश्व की सृष्टि, पालग तेगा संहार 
करता है अर्पाव्‌ उसमें हो ग्राकाश में तारों के समान विश्व प्रकट तया लुप्त हो जाता 
है। ईश्वर अपनी सेकत्प-शबिति से संसार की सृष्टि करता है गयोंकि कार्युप समस्त 
संसार उसके स्वयं के बल तथा भरक्षित में प्रवर्वित है. ता उसकी दावित के कारण ही 
निरत्तर स्थित रहता है। ह॒ 


5 इस विपय दे; पुत्र; स्पष्टीकरण के लिए भाष्य [ २-५ ) में यह बड़ा गया है कि 
सहह्वर का तत्व स्व-व्यापक है तथा पुरुष, प्रधान आदि तत्व महत्त्व के श्रोतप्रोत हैं । 
को प्रकार, प्रात्मा का तत्व होने के कारण पुरप तत्व भी सर्व-व्यापया है, तथा प्रधान 
झादि के चोवीस तत्व पुरुष द्वारा श्रोतप्रोत हैं। इसी प्रकार तत्वों के क्षेत्र में भी, वृद्धि 
"दे शयापक है तथा अहंकार से प्रारम्भ होकर अन्य वाईस तत्व बुद्धि द्वारा श्रोतप्रोत हैं । 
इसी प्रकार अहंकार भी स्वत्यापक है तथा ग्यारह इच्द्रियाँ इसके द्वारा भ्रोतप्रोत है, 
35 इसी प्रकार ध्यारह इच्धियां सर्वव्यावक हैं. तथा सूक्ष्म पाँच ततमात्र उनके हारा 
प्रवेश करते हैं। इसी प्रकार स्थूल पदार्थों में भी आकाश, वायु तेजस झादि को इन्हीं 
'अक्ियाय्रों से व्याख्यात किया जा सकता है। 


आरण वक्ष का के प्रारम्भिक मूल भेद के विषय में श्रइन उठता हैं। भीष्य 
(९४) के सेसक का कथन है कि इनका बोध हल्दी तथा जल के मिश्रण के सादृश्य से 
ऊंसया जा सकता है, हल्दी के जल में एक शोर जल के गुण हैं तथा 88 ओर हज 
47 इस प्रकार जब भहेश्वर समस्त जीवों को उनके दिए हुए सुलों, इुखों तथा ३7 
अरीरों जिनसे वह उन्हें सम्बन्धित करता है, संयोजित माना जाता है, तब हमें पूर्णता 
. प्यात होता है। इस प्रकार ईइवर प्रकृति के सुखों व डुःखों से संयोजित हो सकता 
है, यद्यपि पह स्वयं सर्वेधा अपरिवर्ततशील है । इसी दुष्टान्त से अधान व प्रकृति जे कि 
की भी स्पष्टीकरण किया जा सकता है। सर्वेव्याप्त होने के काशश परदे: 
वाभाविक रुप से कारण तथा निम्मित्त अवस्था, दोनों में व्याप्त है। कारण से आर 
होने के कारण कार्य नित्य है, कारण अर्थात्‌ ईदवर नित्य है तथा समस्त दृष्टि रे 
उप्र उसके द्वारा होती है। इस प्रकार के तक से संसार नित्य हो जाता है, केयाकि 
23 नकदी 


4 
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कल नित्य हाँ त >्च्न 
यदि रक्षक तित्य है, तथ रक्षा की जाने वाली वस्तुएँ श्रवध्य नित्य होंगी। संसार ते 
नित्य होने के कारण ईइवर उसके विभिन्न विभागों को यथीचित क्रम में संयोजित करता 
है। विविध विभागों का उचित संयोजन करने में ईश्वर का श्रनुग्रह ही कारण है। 


ईदवर की संकल्प-शक्ति के स्वे-शक्तिमान्‌ तथा निःसीम होनें के कारण वह श्रपती 
इच्छानुसार संसार तथा मनुष्यों के प्रारव्ध में परिवर्तत घटित कर सकता है। वह 
आ्रावश्यक रूप से मनष्य भ्रथवा उसके कर्म पर निर्भर नहीं है।” ईइबर का सर्कल 
विकास की प्रक्रिया के रूप में भ्रथवा पदार्थों की भ्रवस्था में बन्धन शअ्रथवा मुक्ति को 
प्रवेश कराते हुए हस्तक्षेप द्वारा कार्य कर सकता है । किन्तु ईश्वर के संकल्प के निष्पी- 
दन में एक सीमा यह है कि मक्त आत्माएँ पुनः दुःख से संयोजित नहीं होती हैं। कीर्षि 
रूप संसार की सीमा यह हैं कि इसकी उत्पत्ति, सहायता तथा संहार भ्रथवा परिवतंव, 
कारण तत्व अर्थात्‌ परमेश्वर द्वारा होता है। श्रतः यह कारण तथा कार्य का हैवे है । 
जो समस्त दुःखों का श्रन्त करना चाहते है उन्हे स्वयं को किसी अन्य की नहीं, वस्त्‌ 
भगवान शिव की पूजा में संलग्न कर लेना चाहिए । 


यह परामर्श दिया गया है कि पाशुपत योगी को श्रदूभुत वाक्तियों की प्राप्ति पर 
बहुत भ्रधिक प्रसन्‍न नहीं होना चाहिए। तीर्थ-स्थान व मन्दिरों में तथा साधारण 
मनुष्यों के मध्य, दोनों ही स्थानों में उसे योगी के समान भस्म का लेप तथा मन्दहास 
आदि व्यवहार करते रहना चाहिए। यह चर्या कहलाते हैं। इस चर्या में योगी का 
श्रानन्द भ्रदूभुत शक्तियों की प्राप्ति के श्रमिमान के किसी रूप के साथ संयोजित नहीं, 
वरत्‌ भ्रपने शुद्ध रूप में भ्रभिव्यक्त होना चाहिए । 


श्राध्यात्मिक पूजा की प्रक्रिया केवल तव ही हो सकती है, जब मनुष्य अपने मन में 
अपने को महेश्वर को समपित करने की प्रक्रिया आरंभ कर दे तथा तब तक यह प्रक्रिया 
चलती रहे जब तक कि लक्ष्य प्राप्त न हो जाए। जब मनुष्य पूर्णरूप से अपने को 


केवल शिव को अपित कर देता है, तब वह मोक्ष की अवस्था से वापस नहीं श्राता । 
यही आत्मसमपंण का रहस्य है ।* 


) कर्म-कामिनइच महेदवरमयेक्षन्ते न तु भगवान्‌ ईइवरः कर्म पुरुष वा पेक्षते । श्ती ने 


कमपिक्ष ईइचरः । 
-पाशुपत-सूत्र २-६ (टीका) । 


ऐकान्तिकात्यन्तिक-रुद्र-समीप-प्प्तेरेएकान्तेनेव श्रनावृत्ति-फलत्वादसाथारण-फलत्वा5- 
चात्म-प्रदानमतिदानम्‌ 


-बही, २-१४ (टीका) 


शैव-दर्शन के कुछ महत्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १२९ 


महेश्वर, जो वामदेव, ज्येष्ठ, रुद्र के नाम से जाना जाता है, काल भी कहलाता 
है। काल की प्रक्निया में भिन्न प्रकार के सुख-दुःख पूर्ण श्रनुभवों के साथ भिन्न योनियों 
में भिन्न जीवों का भिन्न प्रकार के शरीरों से संयोजन कराना, उसके कार्यक्षेत्र के अंत- 
गत है। जीव काल्य कहलाते हैं, क्योंकि वे ईश्वर श्रथवा काल में हैं। 'कला' शब्द 
कार्यो (काल्य) को तथा उनके निमित्तों (कारण) को दिया गया हैं। इस प्रकार 
पृथ्वी जल आदि पांच तत्व कार्य के रूप में कला कहलाते हैं। उनके गुणों को भी 
कला कहते हैं। अहंकार तथा बुद्धि के साथ ग्यारह इन्द्रियां कारण. कहलाती हैं । 
स्वयं ईश्वर विकारण तथा इन्द्रियों से रहित है, अ्रतः प्रत्यक्षीकरण तथा कार्य करने की 
उसकी शक्तियां असीम एवं निर्वाध है। यह ईश्वर ही है, जो समस्त पदार्थों तथा 
जीवों को काल्य त्ृथा कारण के रूप में कलाओं से संयोजित करता है। परमेश्वर 
सकल तथा निष्कल, अंतवंर्ती तया भ्रतीत माना जाता है, परन्तु उसके परात्पर पक्ष में भी 


उसमें वे समस्त शक्तियां हैं, जिनसे वह समस्त जीवों के लिए अपने अनुग्रह का विस्तार 
कर सकता है । 


तृत्तीय अध्याय में यह कहा गया है कि यथार्थ शैव योगी को बाह्य आचारों का 
त्याग कर देना चाहिए जिससे कोई उसे शैव योगी के रूप में नहीं पहचाने तथा समाज 
में उच्च स्थान नहीं दे । जिन मनुष्यों के मध्य वह रहता है, जब वे उसका इस प्रकार 
प्रत्याख्यान करेंगे, तव उसका यही अपमान उसके पापों का नाश कर सकेगा। जब 
योगी अज्ञानी मनुष्यों द्वारा किए हुए श्रपमान सहता है, तब वह स्वाभाविक ही सहस- 
शीलता प्राप्त करता है। मनुष्य प्रायः उसे एक उन्मत्त अथवा एक भ्रज्ञानी मनुष्य या 
मंद बुद्धि आदि कुवचन कहेंगे, तथा ऐसी परिस्थितियों में उसे जनता के ध्यान से दूर 
हो जाना चाहिए तथा ईइवर पर अपनी बुद्धि केन्द्रित करनी चाहिए। ऐसे व्यवहार 
से वह न केवल शुद्ध ही होगी, वरन्‌ आध्यात्मिक रूप से महान्‌ हो जाएगा। इस प्रकार 
जब एक मनुष्य नख, केश, तथा दाढ़ी लिए हुए, भस्म तथा घूल से लिप्त, एक दरिद्र 
उनन्‍्मत्त के समान घूमेगा तथा जब वह स्वच्छता के आचारों का अनुसरण नहीं करेगा, 
तब उसे स्वाभाविक रूप से वहिप्कृत माना जाएगा । यह उसको निवृत्ति के मार्ग में 


भवृत्त करेगा तथा अपमानों को नम्नता से सहना, उसे आ्राध्यात्मिक रूप से उन्नत 
करेगा। 


जब एक मनुष्य यम तथा नियम के अभ्यासों में स्थिर रहता है, तथा अन्य मनुष्यों 
हारा किए हुए तिरस्कार तथा दुर्वचन नम्नता से सहता है, तब वह वैराग्य के 


पथ पर 
भली प्रकार दृढ़ है । 


पाशुपत-सूत्रों के संपूर्ण चतुर्थ अध्याय में पाशुपत-त्रत, आचार की उस प्रक्रिया के 
रूप में वणित है जिनमें योगी एक उन्मत्त, अज्ञानी, अपस्मार के रोगी, मूढ़, दुश्चरित्र 
आदि के समान व्यवहार करता है, जिससे अनभिज्र जनता द्वारा उस पर दुर्वंचनों के ढेर 


१३० ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


लग जाएँ। इससे उसमें समस्त सांसारिक यश्ञ, प्रतिष्ठा श्रादि के प्रति विरक्ति जाग्रत 
होगी, तथा वह तथ्य कि मनुष्यों ने उसे श्रनभिज्ञता में दुर्वंचन कहे, उसे धर्म-पथ पर 
ऊंचा उठा देगा। जब इस क्रिया विधि तथा योग द्वारा मनुष्य परमेश्वर का सामीष्य 
प्राप्त कर लेता है, तब वह कभी पुनः वापस नहीं लौटता । प्राचीनकाल में भारत ने 
पाशुपत-तन्रत धारण किया था यह माना गया है। 


पंचम अध्याय में पाशुपत-योग की प्रक्रिया का श्रधिक विस्तृत विवेचन किया गया 
है। परमेश्वर का उल्लेख अनेक नामें से किया गया है। परन्तु वे सब एक ही परमे- 
इवर का उल्लेख करते हैं, तथा योग का श्रर्थ आत्मा का उससे स्थिर ऐक्य हैं। इस 
उद्देश्य के लिए मनुष्य को समस्त पदार्थों, भूत, वर्तमान तथा भविष्य से पूर्ण विरक्ति 
होनी चाहिए तथा महेद्वर से भावात्मक श्रनुराग होना चाहिए ।* आत्मा का शिव से 
ऐक्य इतना अ्रंतरंग होना चाहिए कि कोई भी भौतिक कोलाहल श्थवा क्षोभ मनुष्य को 
दूर न ले जा सर्क । प्रारम्भिक अ्रवस्थाओं में बुद्धि को अन्य पदार्थों से हठा कर प्रभु 


पर स्थिर करने से शिव से अनुराग होता है, बाद में यह संयोजन सुस्थिर रहता है । 


झ्ात्मा की परिभाषा उस सत्ता के रूप में की गईं है, जो समस्त इन्द्रिय ज्ञानों, 
समस्त कर्मो तथा पदार्थों के प्रति समस्त राग के लिए उत्तरदायी है। आत्मा का 
ईश्वर से स्थिर अथवा निरंतर संपर्क उसकी नित्यता का निर्माण करता है। सुख, दुख, 
इच्छा, दव प तथा चेतना के अनुभवों द्वारा आत्मा के अस्तित्व का अनुमान किया जा 
सकता है। श्रात्मा इस अ्रथे में श्रजन्मा मानी जाती है कि संवेदनाश्रों की *४खला 
तथा मानसिक क्रियाप्रों के साथ यह नवीन रूप से जन्म नहीं लेती, अ्रथवा दुसरे शब्दों में 
यह कहा सकता है कि यह अपने समस्त अनु भवों से गुजरते हुए भी उसी प्रकार बनी 
रहती है। यह मैत्र इस श्रर्थ में कहलाती है कि जब इसकी समस्त कामनाएँ-द् प. तथा 
प्रयास का अन्त हो जाता हैं, तब यह चित्त-स्थिरता की अवस्था में रहती है तथा परमें- 
इवर से अनुरक्त रह सकती है । 


उपयु क्त विरक्ति की प्राप्ति केवल समस्त ज्ञानात्मक तथा क्रियात्मक इन्द्रियों, 
मनस्त, बुद्धि तथा अहंकार के नियंत्रण द्वारा ही हो सकती है। इन्द्रियों के नियंत्रण का 
चास्तव में यह अर्थ है कि उनकी कियाओं को शुभ कर्मों की श्रोर प्रवत्त करना चाहिए 
तथा उन्हें अ्रशुभ कर्मो के संपादन की ओर नहीं भटकने देना चाहिए ।* 
3 एवं महेश्वरे भावस्थिस्तदसंगित्वमित्यर्थ: । 

न्याशुपत-सूच ५-१ (टीका) | 
' तस्मादकुशलेम्यो व्यावतंयित्व कामत: कुशले योजितानि (यदा), तदा जितानि 
भवन्ति । -पाशुपत-सूत्र ५-७ (टीका) । 


दौव-दर्शन के कुछ महत्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १३१ 


कौंडिन्य कहते हैं कि सांख्य तथा योग द्वारा दी हुई लक्ष्य की परिभाषा सत्य नहीं 
है। वह मोक्ष का मार्ग नही है। सांख्य तथा योग की शिक्षाएँ अशुद्ध हैं। मुक्त 
होने का अर्थ समस्त पदार्थों से पृथक्‌ होना नहीं वरन्‌ भगवान शिव से संयुक्त होना है ।' 


वैरागी को किसी खाली कमरे में रहना चाहिए, उसे अपने को श्रध्ययन तथा 
चितन में संलग्न रखना चाहिए तथा अपने को स्थिर करना चाहिए। उसे कम से कम 
छः माह तक निरंतर चितन में रहना चाहिए। जैसे-जसे वह योग-पथ पर उन्नत होता 
है, उसे परमेश्वर के अनुग्रह द्वारा अनेक अद्भुत शक्तियों की प्राप्ति होना आरम्भ हो 
जाता है। 


पाशुपत वैरागी को भिक्षावृत्ति पर जीवन निर्वाह करता चाहिए तथा पशुओं के 
समान कठोर शारीरिक कष्ट सहन करने चाहिए । जिस योगी ने लक्ष्य प्राप्त कर 
लिया है, वह्‌ किसी कर्म भ्रथवा पाप से प्रभावित नहीं होता। वह किसी मानसिक 
कष्ट अथवा शारीरिक रोगों से भी प्रभावित नहीं होता । 


संपूर्ण विषय का सार यह कहा जा सकता है कि जब कोई अपने समस्त कर्मों 
तथा पापों से सवंथा विरक्त हो जाता है, तव उसको समस्त पदार्थों पर से अपनी बुद्धि 
हटा कर शिव अथवा किसी प्रतीकात्मक नाम पर केन्द्रित करके चितन करते रहना 
चाहिए। हमने पहले ही देखा हैं कि योग की परिभाषा भ्रात्मा के ईह्वर से निरंतर 
संयोग के रूप में की गई है, तथा यह्‌ सायुज्य अर्थात्‌ ईश्वर का साहचये कहलाता है । 
परमेश्वर को ज्ञान तथा कर्म की नित्य शक्ति प्राप्त है, जिसके द्वारा वह सवका नियस्त्रण 
करता है, तथा इस ईइवर के निष्कल स्वरूप का चिंतन करना चाहिए। ईद्वर की 
और प्रयत्ति, इसके किसी गुण को ध्यान में रखकर नहीं करनी चाहिए । यह सूत्र 
+-२७ द्वारा व्यक्त किया गया है, जिसमें यह कहा गया है कि ईइ्वर वाणी से व्यक्त 
होने वाली भी वस्तु से संबंधित नहीं हैं। अतः ईइवर वागू-विशुद्ध कहलाता है। 
योगी का समान में ही अधिकतर रहना उत्तम है, जहाँ पर कोई संगी-साथी न होने 
के कारण, उसके पास चिंतन के लिए अधिक समय होगा तथा जिससे उसे धर्म प्राप्त 
होगा, जो यम नियम से प्राप्त महानता के समान है । इस प्रकार योगी समस्त अशुद्धियों 
को काटकर पृथक्‌ कर देता है। अशुद्धियों को काटकर पृथक्‌ करने का अर्थ बुद्धि को 
समस्त केन्द्रिय पदार्थों से हटाकर ईइवर पर केन्द्रित करने के अतिरिक्त अधिक कुछ नहीं 
है। ( यंत्रण-चारणात्मकइछेदो दुष्टव्य:) । इस छेद अथवा पुथक्करण का अर्थ आत्मा 
को समस्त अन्य पदार्थों से विलग करना है। इसके द्वारा कारणों का समस्त जाल, जो 
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दोप उत्पन्न करता है, काटकर पृथक कर दिया जाता है। शब्द, स्पर्श आदि 
दनाएँ दोप हैं, क्योंकि इनसे हमारी बुद्धि में कामना, कोच, लोभ, भय, निद्रा, 
तथा मोह होता हैं। थे दोप हमें वस्तुओं का उपार्जन, रक्षा तथा उनसे राग 
तथा दूसरे को आघात पहुँचाने को प्रेरित करते रहते हैं। इसके फलस्वरू 
स्वयं को तथा दूसरे को भी कष्ट देते हैं। जब मनुष्य स्वयं को कष्ट देता है, 
होता है तथा यदि दूसरों की कष्ट देता हैं तब भी इस भ्रवगृण के कारण वह ढु 
है। इसे प्रकार ऐसे समस्त दुःख ग्रात्मा से संयोजित हैं। समस्त इन्द्रिय पः 
वृक्ष के फलों के समान हैं जो खाने के समय मीठे प्रतीत होते हैं, परन्तु श्रंत 
अधिक कष्ट उत्पन्न करते हैं। मनुष्य के दुःख का प्रारम्भ उसके जन्म के सम 
है तथा जीवनपयंत मृत्यु तक निरंतर होता रहता है, श्रतः मनुष्य को यह प्रय॑ 
चाहिए कि वह पुनः जन्म न ले। इन्द्रिय-विषयों के भोग के सुखों की रः 
बहुत दुष्कर है, वे राग उत्पन्न करते हैं। जब वे अदृश्य हो जाते हैं, तब वे ४ 
उत्पन्न करते हैं। इसके श्रतिरिक्त बिना श्रन्य मनुष्यों की झ्राधात पहुंचाए ई 
का भोग करना क॒दाचित्‌ ही सम्भव है। साधारण वस्त्र पहनने में भी मनुष्य 
जीवों की हत्या करनी पड़ती है। श्रतः मनुष्य को समस्त इन्द्रिय पदार्थों के 
अन्त करना चाहिए तथा शाकाहार अ्रथवा मांसाहार जो कुछ भिक्षा में मिले 
संतुष्ट होना चाहिए । 
ऊपर प्रस्तावित विच्छेद को बुद्धि श्र्थात्‌ अंतःकरण द्वारा करवा है, जो 
चिंतन, आदेश तथा ज्ञान से प्रेरित मानी जाती है। बुद्धि चित्त भी कहर 
चित्त का अर्थ ज्ञात करता, सुख व दुख के अनुभव देना तथा धर्म व अधर्म 
संस्कारों को एकत्रित करना है। इस प्रकार, क्योंकि वुद्धि चित्त कहलाती है 
मनस्‌ तथा अंत:करण भी कहलाती है। इस प्रकार झात्मा को समस्त इरि 
से बुद्धि को विलग करके रुद्र भ्रथवा शिव से अनुरक्त करता है। जब यह हो 
तब घर्मं व अ्रधर्म की प्रवृत्ति का श्रस्त हो जाता है। सर्प की पुरानी केंचुली 
यह आत्मा से चिकल जाता है भ्रथवा पके फल के समान नीचे गिर जाता है। 
जो इस प्रकार शिव में स्थिर है, निष्किय हो जाती है तथा वह निष्कल भी 
है। इस अवस्था में बुद्धि शुभ श्रथवा श्रशुभ विचारों से रहित हो जाती : 
यह योग उपलब्ध हो जाता है तब मनुष्य स्व-ज्ञाता हो जाता है, तथा तत्पर 
किसी भी प्रकार के अ्रमपूर्ण विचारों की ओर भ्राकपित नहीं हो सकता । 
शैवयोग के अनुसार मुक्त व्यक्ति, पातंजल अनुशासन का अनुसरण करने वाले 
समान केवलिन्‌ नहीं हो जाता वरन्‌ वह सर्वज्ञाता हो जाता है, एवं उसे कोई 
होता, तथा यह ईश्वर के अनुग्रह से होता है। वह सर्वेथा मृक्त इस अरे में 
कि बह अशुभ अथवा काल के किसी भी आक्रमण को रोक सकता है, तथा बह 
निर्मर नहीं है । इस प्रकार वह ईइवर की महाशक्ति का सहकारी है, श्रथव 
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प्राप्त करता है। उसको मां के गर्भ में होने का अथवा जन्म झादि का कष्ट भी नहीं 

होतए १ अऋज्ान से उत्पन्न उन दुखों से बह मृक्त है, जिनसे अ्रहंकार उत्पन्न होता है, जो मनुष्य 
को यह भूला देता है कि वह बंधन में है। अतः मुक्त व्यक्ति जन्म व पुनर्जन्म तथा 
समस्त शारीरिक व मानसिक कष्टों से भी मुक्त हो जाता है । 


महेश्वर शिव भी कहलाता है क्योंकि वह समस्त दुखों से सवंदा पृथक है । 

इस प्रकार हम इस प्रणाली में पांच तत्व देखते हैं। प्रथम पत्ति अ्रथवा ईदइवर 
है, जो कारण तत्व है, जिसके अनेक नाम हैं-वाम, देव, ज्येष्ठ, रुद्र, कामिन, शंकर, 
काल, कला-विकरण, वल-विकरण, श्रघोर, घोरतर, सब, शर्वं, तत्पुरुप, महादेव, 
ओंकार, ऋषि, विप्र, महानीश, ईशान, ईश्वर, भ्रधिपति, ब्रह्म तथा: शिव ।" सांख्य- 
प्रणाली, कारण के रूप में प्रधान को स्वीकार करती है परन्तु पाशुपत-प्रणाली में ईइवर 
कारण है जो प्रधान से भिन्न है । 


कार्य तत्व पशु है त्था पशु को ज्ञान, ज्ञान का साधत्र तथा जीवित प्राणी के रूप 
में वणित किया गया है। उनकी उत्पत्ति, विपरिवृत्ति और लय होते हैं। ज्ञान से 
तात्पय है-- शास्त्र, ज्ञान, गुण, धर्म, प्राप्य पदार्थ, मूल्य, इच्छा आदि जो समस्त दुखों के 
विनाश की औ्रोर प्रवृत्त करते हैं। पशु का द्वितीय तत्व जिसे कला कहा गया है दो 
प्रकार का है- कार्य के रूप में, जैसे पृथ्वी, जल, वायु आदि ज्ञान के साधन के रूप में, 
जैसे बुद्धि, अहंकार, मतस्‌ तथा अंत:करण आ्रादि। पशु अर्थात्‌ जीवित प्राणी तीन 
प्रकार के हैँ-देवता, मनुष्य तथा पशु । 'प्रधान' तत्व, जो सांख्य में कारण माना जाता 
है, पाशुपत-शास्त्र में कार्य माना जाता है। जो कुछ ज्ञात श्रथवा दृश्य (पर्यनु) है, 
वह पाश कहलाता है तथा कार्य माना जाता है। श्रतः “पुरुष जो श्रन्य स्थानों में 
कारण माना जाता है, उसे यहाँ काये श्र्थात्‌ पशु माना जाता हैं। योग तथा विधि 
के तत्वों का डिवेचन पहले ही किया जा चुका है जो सभस्त दुःखों के विनाश के 
साधन हैं । 


कौंडिन्य के माध्य के साथ पाशुपत-सूतरों के अ्रध्ययन से यह स्पष्ट लगने लगता है 
कि चौदहवीं शताब्दी में माधव हारा उनके सर्व-दर्शान-संग्रह में उल्लिखित लकुलीश- 
पाशुपत प्रणाली ही सम्भवतः इन सूत्रों की भी प्रणाली है। पाशुपतों की यह बह 
अणाली हो सकती है जिसका शंकर ने ब्रह्म सूत्र की द्वितीय पुस्तक के द्वितीय अ्रध्याय 
पर अपने भाग्य में उल्लेख किया है। यहां पर माया के सिद्धांत अथवा शंकर द्वारा 
भतिपादित अद्व त सिद्धांत का कोई उल्लेख नहीं है। मृक्ति के समय भी मुक्त भ्रात्माएँ 
परमेश्वर शिव के साथ एक नहीं होती वरन्‌ मुक्ति का केवल यह अर्थ है कि मानसिक 
स्थिरता के कारण भक्त शिव के निरंतर सम्पर्क में रहता है तथा यही 'सायुज्ज' शब्द 
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का अर्थ है। यही यह भी कहा गया है कि यद्यपि ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ हैं, तथापि मुक्त 
श्रात्माओं पर उसकी कोई शक्ति नहीं चलती । प्रकटत: ईश्वर ने संसार तथा जीवों की 
सृष्टि की है परन्तु यह पाशुपत-प्रणालो इस बात को स्पष्ट करने का विश्वेप प्रयल नहीं 
करती कि संसार अस्तित्व में किस प्रकार श्रांया । इस अर्थ में शिव को संसार का 
निमित्त कारण स्वीकार करने के कारण ही यह पाशुपत-प्रणाली, श्रीकंठ की उस शव 
प्रणाली तथा वायवीय संहिता की प्रणाली से बहुत भिन्न है, जहाँ अ्रद्व॑ त पक्ष बहुत प्रधाद 
है। यहां एकतत्ववाद, श्रांतरातीत ईश्वरबाद अ्रथवा सर्वेश्वरवाद नहीं है, वरन्‌ एके- 
ह्वरवाद है। यह भी स्पष्ट कर देना उचित होगा कि इस ग्रंथ में वणित पाशुपत-अणाली, 
ब्राह्मणवादी प्रणाली लगती है क्योंकि केवल ब्राह्मणों की ही पाशुपत-प्रणाली की दक्षा दी 
जा सकती है, ऐसा उल्लेख इसमें मिलता है। तथापि यह ब्राह्मणवाद से अनेक दृष्ट्यों 

से पृथक होती प्रतीत होती है। यह किन्‍्हीं भी ब्राह्मणों के मान्य कर्म कांडों को भ्रस्ता- 

वित नहीं करती परन्तु यह कुछ नवीन कर्म कांडों तथा जोवन के मार्गों की दीक्षा देती 
है जो ब्राह्मण समुदाय में प्रचलित नहीं हैं। ओम शब्द पर वितन की बात भस्वुत 
करने के कारण इस प्रणाली का ब्राह्मणवादी प्रणालियों से कुछ सम्बन्ध प्रतीत होता है 
परन्तु अन्य कर्म कांडों के विषय में यह सर्वथा वेद-विरोधी प्रतीत होती है। यह किसी 
भी द्वाविड़ ग्रन्थ का, मूल-स्लोत के रूप में, उद्धरण या उल्लेख नहीं करती। इसके 
उपरान्त भी इसका श्रीकंठ की पाशुपत-प्रणाली अथवा वायवीय-संहिता के साथ वादात्म्य 
नहीं किया जा सकता । 


यह जान लेना भी जरूरी है कि प्रकृति की श्रवधारणा शक्ति के रूप में या अन्य 
किसी स्वरूप में जो पौराणिक पाशुपत मत्त में मिलती है, पाशुपत सूत्रों के पाशुपत 
सिद्धांत में नहीं मिलती । यहां सांख्य के कोई भी तत्व संसार की सृष्टि के विपय 
में संगत प्रतीत वहीं होते । योग के विषय में भी, पुराणीं में उल्लिखित पाशुपत यौग 
अथवा पाशुपत-योगों से तथा पतंजलि के योग सूत्र में वणित योग से यहां के पांशुषत 
योग का श्रन्तर समझ लेना आवश्यक है। योग शब्द का प्रयोग निरंतर सम्पर्क के 
अर्थ में हुआ है, तथा समस्त मानसिक वृत्तियों के मिरोब (चित्त-वृत्ति-निरोब) के अर्थ 
में नहीं, जैसाकि हमें पातंजल-योग में मिलता है। यहां प्रमुखता, प्रत्याह्मर को, अर्थात्‌ 
बुद्धि को अन्य पदार्थों से बिलग कर ईदवर पर स्थिर करने को, दी गई है। अतः यहां 
'निरोध-समाधि' के लिए कोई स्थान नहीं है, जो पातंजल-योग में केवल्य से पूर्व श्रात्ती 
है। यह असम्भव नहीं है कि किसी प्रकार शैव-प्रभाव पतंजलि के योग-सूत्र पर भी 
पड़ा हो, जिन्होंने स्पष्ट रूप से अपनी बहुत सी सामग्री बौद्ध मत से प्राप्त की हैं। 
यह बात तब श्रोर भी श्रधिक स्पष्ट हो जाती है जब हम योग-सूत्र पर व्यास-भाष्य की 
तुलना विश्ववन्धु के अभिषर्म कोप से करें। जो सांख्य-सूत्र हमें अ्रव प्राप्त है वह 
सम्भवतः योग सूत्रों से परवर्ती रचना है, श्रतः योग सूच की यह मान्यता पश्रत्ीत होती 
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है कि सांख्य तत्व-विज्ञान-सम्बन्धी प्रववारणाओं की व्याख्या बिना ईश्वर की मान्यता 
के की जा सकती है, जिसके विपय में कोई प्रमाण नहीं है। योग-सूत्र ने ईश्वर, जो 
शिव का नाम भी है की सिद्धि करने का प्रयत्न नहीं किया है, वरन्‌ उसे पूर्वांगत मान्य- 
ताम्नों में से एक के रूप में स्वीकार किया है। वास्तव में नैयायिकों के श्रतिरिक्त भार- 
तीय दर्शन की किसी भी प्रणाली ने तक द्वारा ईइ्वर को स्थापित करने का प्रयत्न नहीं 
किया है तथा परम्परा के भ्नुसार नैयायिक शव माने जाते हैं । 


इस संदर्भ में उन आगमों का उल्लेख किए बिना जिनका हम आगे जाकर उल्लेख 
करेंगे दसवीं, ग्यारहवीं तथा चौदह॒वीं शताव्दियों तक पाशुपत-प्रणाली के विकास का 
अध्ययन किया जा सकता है। यह पहले कहा जा चुका है कि शंकर द्वारा उल्लिखित 
“ईंदवरकारणीनि' नैयायिकों के लिए प्रयुक्त हुआ है तथा मैं श्रव एक पाशुपत-रचना 
“गंणकारिका' का उल्लेख करूगा जो हरदत्ताचाय की मानी गई है, जिस पर भासतवंज्ञ ने 
रत्न टीका नामक टीका लिखी थी। भासव॑ज्ञ न्‍्यायसार' के ग्रन्थकार के रूप में प्रसिद्ध 
हैं, जिस पर उन्होंने स्याय भूषण नामक टीका लिखी थी। इसमें उन्होंने निम्नलिखित 
विचारकों का खंडन किया है-दिहनाग, धर्मकी ति, तथा प्रज्ञाकर गुप्त (प्रमाण वातिका- 
लंकार के भ्रन्थकार जो लगभग दसवें शताब्दी के मध्य में विद्यमान थे तथा लगभग ६८० 
ईंसवीं के रत्नाकर शांति ने जिनको उद्धूत किया है) । अतः भासवंज्ञ दसवीं शताब्दी 
के दूसरे भाग में वर्तमान प्रतीत होते हैं ।गणकारिका में आ्राठ पद्य हैं तथा इसका उ्दँ इय 
वही है जो पाशुपत-सूत्रों का है। जिस पाशुपत-सूत्र की हमने व्याख्या की है, यह वही 


है जिसका पाशुपत-शास्त्र के रूप में उल्लेख किया गया है जसाकि सर्वदर्शन-संग्रह, पाशुपत 
शास्त्र का भ्रथम सूत्र उद्धूत्त करता है।* 


हरिभद्र के 'पड्दर्शन-समुच्चय' पर गुणरत्व अपनी टीका में कहते हैं कि नैयायिक 
“योग' भी कहलाते हैं, तथा वे अपने को कम्बल से ढंक कर छोटा कौपीन पहनकर लम्बा 
दण्ड लेकर चलते हैं। उनके जटाएँ होती हैं, भस्म से शरीर का लेप करते है, यज्ञी- 
पचीतत रुखते हैं, जलपात्र रखते हैं तथा साधारणत: जंगलों में अ्रथवा वृक्षों के नीचे रहते 
है। वे विशेष रूप से फल मूल खाते हैं तथा सदैव झ्रातिथ्यकारी होते हैं। कुछ के 
पत्नियां होती हैं तथा कुछ के नहीं । जिनके नहीं होती वे उत्तम माने जाते हैं। वे 
अग्नि के याज्ञिक नियमों का पालन करते हैं। उच्च अवस्था में वे नग्न घूमते हैं, वे 


ले दांत तथा भोजन को जल से स्वच्छ करते हैं, तीनों समय भस्म का शरीर पर लेप 
लय तथा शिव का चिंतन करते हैं। उनका मुख्य: मंत्र ओम्‌ नमः शिवाय है। 
इसी से वे अपने गुरु का अभिवादन करते हैं तथा उनके गुरु भी इसी विधि में उत्तर देते 
है। अपने उपदेझ्षों में वे कहते हैं कि वे पुरुष अथवा स्त्रियां जो वौवदीक्षा के अभ्यास 
7+---+-++....._ 
है. "। रू २ 
सब-दर्शन-संग्रह, नकुलीश-पाशुपत दर्शन: तत्रेदमादि-सूत्र मू, 'अर्थातः पश्मुपते: पाशुपत- 
योग-विधि व्याख्यास्थाम: इति | 
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का बारह वर्ष तक श्रनुसरण करते हैं, श्रंत में निर्वाण प्राप्त करते हैं। संसार के स्रष्टा 
तथा संहारक सर्वज्ञशिव को ईश्वर माना गया है। शिव के निम्नलिखित श्ररह 
अवतार हैं-नकुलीश, कौपिक, गारग्य, मंत्रेय, कोरुष, ईशान, परगाग्य, कपिलाण्ड, 
मानुष्यक, कौमिक, अत्रि, पिगल, पुष्पक, बृहदार्य, ग्रगस्ति, संतान, राशीकर तथा विद्या 
गुरु। वे उपरोक्त सनन्‍्तों का सम्मान करते हैं । 


वे आगे कहते हैं कि जिस परम सत्ता की वे पूजा करते हैं, उस शिव में कोई भी 
पौराणिक लक्षण नहीं है जैसे कि केश की जटाएँ अथवा केशों में अर्थ चन्र श्रादि । वह 
परम सत्ता इस प्रकार के समस्त लक्षणों तथा वासनाश्रों से रहित है। जो सांसारिक 
सुख की कामना करते हैं वही ऐसे गुणों वाले राग जैसे गुणों से संयोजित अनुराग श्रुक्ते 
शिव की उपासना करते हैं। परन्तु जो वास्तत्र में सवेथा विरक्‍्त हैं, वे शिव की विरक्‍त 
रूप में पूजा करते हैं। मनुष्य केवल उसी प्रकार के फल प्राप्त करते हैं जिनकी वे 
कामना करते हैं तथा जिस रीति से वे देवता की पूजा करना चाहते हैं । 


गुणरत्न कहते हैं कि वैशेषिक भी उसी प्रकार के वाह्य चिह्न तथा वस्त्रों का अनु- 
सरण करते हैं, क्योंकि वैशेषिकों तथा नैयायिकों की दाह निक मान्यताञ्रों में बहुत समा“ 
नता है। ग्रुणरत्न आगे कहते हैं कि चार प्रकार के शैव हैं--शैव, पाशुपत, महान्रतधर 
तथा कालमुख | इनकी शाखा-प्रशाखाएँ भी हैं। कुछ ऐसे हैं जो भरत कहलाते हैँ 
तथा जो जाति-नियम स्वीकार नहीं करते हैं। जो शिव की भक्ति करता है, वह 
भरत कहला सकता है। न्याय साहित्य में नैयायिक शैव कहलाते हैं क्योंकि वे शिव 
की पूजा करते है, तथा वैशेषिक पाशुपत्त कहलाते हैं। अ्रतः नैयायिक-दशन शैव के नाम 
से तथा वैशेषिक पाशुपत के नाम से ज्ञात है। गुणरत्न कहते हैं कि जैसा उन्होंने देखा 
अथवा सुना है वैसा ही वह वर्णन करते हैं। उनकी मुख्य तर्क विद्या सम्बन्धी रचनाएँ 
न्याय-सूच्र, वात्स्यायन भाष्य, उद्योतकर की वालतिक, वाचस्पति मिश्र की तात्परय टीका 
तथा उदयन की तात्पर्य परिशुद्धि हैं। भासर॑ज्ञ की न्याय सार एवं उसकी टीका न्याय- 
भूषण, जयंत की न्याय कलिका तथा उदयन की न्याय कुसुमांजलि का भी महत्वपूर्ण 
रचनाश्रों के रूप में उल्लेख किया गया है । 
शैवों के विषय में गुणरत्व के कथन की पुष्टि राजशेखर के पड्दर्शन समुच्चय में 
उसके द्वारा किये गये शैव विचार के वर्णन से होती है। राजशेखर आगे कहते हैं कि 
अक्षपाद जो न्याय सुत्र के लेखक माने गए हैं, पाशुपतों के न्‍्याय-सिद्धान्त के प्रथम शिक्षक 
थे। वे चार प्रकार के प्रमाण, प्रत्यक्षीकरण, अनुमान, सादृश्यानुमान तथा शब्द प्रमाण 
स्वीकार करते हैं, तथा वे तक के निम्नलिखित सोलह पदार्थ स्वीकार करते हैं । प्रमाण, 
प्रमेय, संशय, प्रयोजन, दृष्टांत, सिद्धांत, अवयव, तर्क, निर्णय, वाद, जल्प, वितंडा, हेत्वा- 
भास, छल, जाति तथा निग्नह स्थान । केवल यही विपय श्रक्षपाद के न्यायसूत्र के प्रथम 
सूत्र में उपस्थित किए गए हैँ। समस्त दुखों का विनाश, मोक्ष के लिए अन्तिम लक्ष्य है । 
उनकी मुख्य तक श्ञास्त्रीय रचनाएँ जयंतकृत, उदयनकृत एवं भासवंज्ञ-कृत हैं । 
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पाशुपत-सुत्रों पर कौंडिन्य की टीका बहुत प्राचीन काल की प्रतीत होती है तथा यह्‌ 
कथन भ्रस्वीकार नहीं किया जा सकता कि यह रचना ईसा काल के प्रारम्भिक समय की 
थी। परन्तु कौन्डिय तथा राशीकर एक ही थे यह हम नहीं कह सकते । सर्व-दर्शन-संग्रह 
में राशीकर का उल्लेख है भर वैसे उसमें ऐसी कोई बात नहीं है जिससे यह ज्ञात हो 
कि राशीकर का गौत्र-नाम कौंडिन्य नहीं हो सकता ! 


ऐसा प्रतीत होता है कि रत्नरीका के अतिरिक्त गणकारिका पर एक भाष्य भी 
था परन्तु यह भाष्य गणकारिका पर नहीं था, वरन्‌ यह पाशुपत-सूत्रों पर कौंडिन्य का 
भाष्य था जिसका परीक्षण हम पहले ही कर चुके हैं। गणकारिका में पाँच प्रकार के 
गुणों के आठ पदार्थों तथा तीन प्रकार के गुणों बाले एक पदार्थ का भी उल्लेख किया 
गया है। जिस बल से अन्य पदार्थों की प्राप्ति होती है उनके वर्णन में गुरु में विश्वास, 
संतोप (मते: प्रसाद:), घैय॑, घर्म और अ्रप्रमाद भी हैं । 


स्वभावतः, बल के विपय में तब प्रश्न उठता है, जब किसी को शअपने शत्रुश्नों पर 
विजय प्राप्त करनी हो । अतः मोक्ष-प्राप्ति की विधि के अ्रनुसरण में बल प्राप्ति 
का क्‍या महत्व है इस विषय में प्रश्त किया जा सकता है। इस प्रश्न का उत्तर है कि 
अ्ज्ञान, दोप आदि के विनाश के लिए निश्चित ही बल की आवश्यकता है। इसके 
श्रन्तगंत निम्नलिखित श्नाते हैं-समरत छिपे हुए अज्ञान का विनाश, दोषों का विनाश, 
उन्त समस्त पदार्थों का विनाश जो अनुराग की ओर प्रवृत्त करते हैं, किसी सम्भावित 


असफलता से रक्षा तथा ईश्वर के चितन द्वारा पशु के रूप में व्यक्ति के अ्रस्तित्व की 
श्रोर प्रवृत्त करने वाले समस्त गुणों का अंत । 


इस बल का प्रयोग भिन्‍न अवस्था व परिस्थितियों में किया जा सकता है। 
प्रथम, जब मनुष्य अपने शरीर प्र भस्म का लेप करके भस्म पर लेटने आदि द्वारा 
अपने को पाशुपत पंथ का सदस्य प्रदर्शित करता है, इत्यादि । द्वितीय गुप्त अवस्था में 
जब मनुष्य दूसरों से यह तथ्य छिपाता है कि वह पाशुपत-पंथः का सदस्य है तथा जब 
वह साधारण ब्राह्मण के समान व्यवहार करता है। तृत्तीय अवस्था वह्‌ है जब मनुष्य 
अपनी समस्त इन्द्रियों पर चिजय प्राप्त कर लेत्ञा है। इसके उपरांत इसकी झवस्था 
वह है जिसमें समस्त श्राकर्पण समाप्त हो जाते हैं। इनमें पाशुपत योगी के, ऐसे 
व्यवहार सम्मिलित हैं, जैसे नृत्य करता तथा उतन्मत्त के समान आचरण करना। 
भ्रन्तिम अ्रवस्था, सिद्धि अर्थात्‌ अन्तिम मुक्ति की अवस्था है । 


पांचवीं कारिका, दीक्षा की प्रक्रिया का उल्लेख करती है जिसके अ्रन्त्गंत आवदयक 
हैजा सामग्री, उचित समय, उचित कर्म, शिवलिंग तथा गुरु सम्मिलित हैं । 


आगे की कारिकाएँ भिन्न प्रकार के लाभों का वर्णन करती हैं। इनमें ज्ञाल 
सैघान है। इस ज्ञान की नियमपूर्वक प्राप्ति, ज्ेय पदार्थों की गणना तथा तत्पश्चात्‌ 
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उनके विस्तृत वर्णन द्वारा की जा सकती है, जैसाकि हमें न्‍्यायसूत्रों में मिलता हैं । 
इसमें विभिन्‍न प्रकार के प्रमाण, द्रव्य तथा गुणों का श्रच्तर, उस कर्म की परिभाषा जो 
समस्त दुःखों से सम्बन्ध विच्छेद रूपी श्रन्तिम कर्म की शोर प्रवृत्त करता है, सम्मिलित 
हैं। प्रन्य दर्शनों में दु:खों का विराम केवल एक निपेधात्मक गुण है परन्तु इस प्रणाली 
में दु:खों के पृथवकरण के श्रन्तर्गत सिद्धि प्राप्ति भी सम्मिलित है। सिद्धि की यह 
प्राप्ति, ज्ञानशक्ति अ्रथवा क्रियाशक्ति कहलाती है। ज्ञानशक्ति का अ्र्थ शक्ति के रूप में 
ज्ञान है। इस क्रियाशक्ति के अन्तर्गत विभिन्‍न प्रकार की गति शक्तियाँ आती हैं! 
क्योंकि यह प्रणाली स्वतः उद्विकास श्रथवा स्वतः श्रभिव्यक्ति के विचार में विदवास 
नहीं करती, श्रत: इन शक्तियों की प्राप्ति, उच्च शक्तियों के संयोग द्वारा होती है । यह 
गुणों के उद्भव के विषय में न्यायसिद्धान्त के बहुत कुछ समान है। ज्ञान, ग्रुण आ्रादि 
के समस्त पदार्थ प्राप्तव्य के क्षेत्र के अन्तर्गत आते हैं। इसमें जीव तथा निर्जीव पदार्थ 
जैसेकि तत्व, पांच ज्ञानेन्द्रियाँ तथा कर्मेन्द्रियां तथा मन सम्मिलित हैं । 


ईदवर पति कहलाता है क्योंकि वह सदैव उच्चतम शाक्तियों से संयोजित रहता 
है। यह शक्तियाँ उसे किसी क्रिया के फलस्वरूप प्राप्त नहीं है वरन्‌ उसमें नित्य रूप से 
स्थित हैं। इसी कारण वह अपने संकल्प द्वारा कोई ऐसा कर्म अथवा कार्य उत्पत्त कर 
सकता है जो हमारे सम्मुख सृष्टि के हूप में श्राता है तथा इसी के कारण संसार की 
सृष्टि उसकी लीला मानी जाती है। इसी कारण वह अन्य समस्त जीवित प्राणियों से 
भिन्‍न है तथा यही उसकी महत्ता है । 


विधि भथवा उपयुक्त धामिक आचरण की प्रक्रिया में, उस प्रकार के कर्म 
सम्मिलित हैं, जो अ्रन्ततः मनुष्य को शुद्ध करते हों तथा ईश्वर के समीप ले जाते हों । 
इस सम्बन्ध में पापों के विनाश के लिए तथा ग्रुणों की उत्पत्ति के लिए 'तप' का विधान 
किया गया है। धर्म जिसके अन्तर्गत विभिन्‍न प्रकार के कर्मकांड सम्बन्धी श्राचार 
आते हैं, ज्ञान-प्राप्ति के लिए विहित किया गया है। ईश्वर का निरंतर चिंतन जिसे 
नित्यता कहा गया है तथा समस्त दोपों से बुद्धि के सम्पूर्ण वियोग जिसे स्थिति कहा 
गया हैं का भी विधान है। अन्‍न्ततः ये ही मोक्ष की प्राप्ति कराते हैं, जब मनुष्य स्वयं 
शिव के समान प्रदुभुत शक्तियों से संयोजित हो जाते हैं। श्रन्य प्रणालियों में मुक्त 


श्रात्माओं में कोई प्रदूभूत चमत्कारी शक्तियाँ नहीं वततलाई गई है, उनके केवल समस्त 
दुःख विलय हो जाते हैं । 


उपयु क्त उपलब्धियाँ गुरु के साथ निवास द्वारा, श्रथवा उस स्थान पर जहाँ 
श्राश्नम नियमों का पालन करने वाले व्यक्ति रहते हैं, श्रथवा किसी भी ग्रुप्त स्वच्छ, 
रिवत स्थान में श्रथवा इमशान स्थान में हो सकती है, अ्रन्त में मुमुक्षु श्रपना शरीर त्याग 
कर महाप्रभु के स्थायी संयोग में रह सकता हैं । 


शव दर्शन के कुछ महत्वपूर्ण प्रन्थ ] [ १३६ 


श्रव उन साधनों की श्रोर ध्यान देना ठीक होगा जिनके द्वारा आकांक्षी अपना 
इच्छित लक्ष्य प्राप्त कर सकता है। इनमें से प्रथम को शास्त्रीय भाषा में वास' कहा गया 
है। इसके निम्नलिखित ग्रनेक श्रथ हैं : ग्रंथों के शब्दों में उचित श्र्थों के समभाने की 
योग्यता, उनका स्मरण, अन्य स्थानों से प्राप्त ज्ञान की सहायता से उस ज्ञान की 
विस्तारपुर्वक योजना तथा पूर्ति, अपने स्वयं के सम्प्रदाय के पक्ष में भ्रन्य सम्प्रदायों की 
शिक्षाओं की आलोचना करने की योग्यता, ग्रन्थों की विभिन्‍न विविधार्थपरक व्याख्याश्रों 
का उचित अर्थ समभने की योग्यता, श्रपने विश्वासों को दूसरों तक पहुंचा सकना, बिना 
व्याघात, तथा आवृत्ति तथा किसी प्रकार के मोह के व्याख्यान देने की योग्यता जिससे 
गुरु संतुष्ट हो सके । इसे चर्या, परिचर्या अ्रथवा क्रिया कहा गया है। चर्या शब्द 
शरीर पर भस्म के लेप आदि जेसी क्रियाओं के लिए भी प्रयुक्त होता है। पाशुपत 
प्रणाली के अनुसार भस्म से शरीर का स्तान विधिवत अनुष्ठित यज्ञ के समान हैं। 
भ्न्‍्य प्रकार के यज्ञ अनुचित यज्ञ माने जाते हैं । 


चर्या के दो या तीन प्रकारों के वर्णन में भासव॑ज्ञ ने कौंडिन्य के भाष्य का ही 
प्रनुसरण किया है । भस्म का लेपन, भस्म पर लेटना, मंत्रों का उच्चारण आदि ब्रत 
कहलाते हैं, जो सद्‌गुण उत्पन्न करते तथा दोप हटाते हैं। कौंडिन्य के भाष्य में वणित 
कम्पन, हंसना, ध्वनियाँ करना झ्रादि के विषय में समस्त अन्य विधियों का भी यहाँ 
उसी प्रकार वर्णन है। वास्तव में गणकारिका तथा रत्नटीका ने भी कौंडिन्य के भाष्य 


में उपलब्ध शिक्षाओ्ं का अनुसरण किया करती है, जो पाशुपत-सम्प्रदाय का अत्यधिक 
विख्यात भाष्य माना जाता है । 


इस सम्प्रदाय का एक महत्वपूर्ण विषय ध्यान देने योग्य है। ईश्वर स्वयं सर्वथा 
स्वतंत्र है। कर्म तथा उसके फलों का सिद्धान्त अधिक महत्वपूर्ण नहीं है, क्योंकि कोई 
कर्म ईश्वर के संकल्प के बिना फल उत्पन्न नहीं कर सकता। समस्त कर्म ईइवर के 
संकल्प द्वारा निरर्थंक किए जा सकते हैं। श्रत: कर्म सिद्धांत जिसको दर्शन के अन्य 
सम्श्रदायों में बहुत श्रधिक महत्व दिया गया है, यहाँ अनावश्यक माना गया है। पाशुपत- 
सूत्रों तथा कौंडिन्य के भाष्य के समय से चौदहवीं शताव्दी तक, जब सर्व-दर्शन-संग्रह 
लिखा गया था, नकुलीश पाशुपत-दर्शन का यही विचार था, यह तथ्य पूर्ण रूप से बौव 
ग्रन्थों द्वारा समथत होता है। समस्त जीवित प्राणियों के कर्म ईश्वर के संकल्प पर 
निर्भर हैं। ईइवर के संकल्प तथा उसके परिणमन के मध्य मध्यस्थ के रूप में कर्म 


आवश्यक नहीं क्‍योंकि ईदवर का स्वयं कोई उद्देशय नहीं है जिसकी उसे पूर्ति 
करनी हो । 


भ्रत्यन्त परिश्रम के पश्चात्‌ हमें मृगेन्द्रामम की एक प्रति मद्रास राज्य हस्तलेख 
उस्तकालय से प्राप्त हुई है । ऐसा प्रतीत होता है कि यह श्रागम पाशुपत पंथ के मुख्य 
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मूल ग्रन्थों में से एक था। परन्तु जो श्रंश हमें प्राप्त हुए हैं, वे मुख्यतः विभिन्‍न प्रकार 
के भ्राचारों की व्याख्या करते हैं, तथा उनमें कोई दार्शनिक सिद्धांत नहीं है । 


तिरुवाचक में माणिक्कताचकर के शेत्र विचार 


प्रस्तुत रचना में इस लेखक ने तमिल, तेलगू तथा कन्नड़ जैसी द्रविड़ भाषाओं की 
सामग्री का प्रयोग नहीं किया है। इसके श्रनेक कारण हैं। प्रथम यह कि लेखक को 
द्रविड़ भाषाओ्रों का ज्ञान नहीं है, तथा इस आयु में नए सिरे से सीखने का समय भी नहीं 
है, क्योंकि इसमें सम्पूर्ण जीवन काल लग सकता है । द्वितीय कारण है कि इस इतिहास 
के पिछले भागों में केवल संस्कृत में प्राप्त सामग्री की ओर ही ध्यान दिया है। तृतीय 
यह कि हमारे विचार में दार्शनिक दृष्टिकोण से कन्तड़ साहित्य में कुछ ऐसी महत्वपूर्ण 
सामग्री शायद ही हो जो संस्कृत में प्राप्त नहीं है। किन्तु यदि किसी विख्यात तमिल 
रचना का कोई विश्वसनीय श्रनुवाद प्राप्त हो सके, तो उस पर विचार किया जा सकता 
है। सौभाग्य से माणिक्ववाचकर कलिखित श्रत्यन्त सम्मानित पुस्तक तिरुवाचक का 
एक विद्वसनीय अनुवाद रेवरेप्ड जी० यु० पोष ते किया है, जिन्होंने अपना सम्पूर्ण 
जीवन तमिल के अ्रध्ययन में व्यत्तीत किया है, तथा जिन्हें उस भाषा का एक योग्य 
विद्यात माना जा सकता है। ऐसा प्रतीत होता है कि तमिल साहित्य विशेष रूप पते 
काव्य सामझ्नी में समृद्ध था, तथा हमें श्रनेक भक्ति गीत तमिल तथा कननड़ दोनों में 
मिलते हैं, किन्तु तमिल अथवा कन्नड़ में मुझे कोई ऐसी क्रमबद्ध दाशेनिक रचना को 
ज्ञान नहीं जो संसक्षत में उपलब्ध न हो। तमिल साहित्य में श्रनेक संतों के विषय में 
पौराणिक कथाएँ तथा किवन्दतियां भी प्रचुर मात्रा में हैं, जो पुराणों के वाम से ज्ञात 
जैसेकि पैरिय-पुराण तिरु-वातवुरार-पुराण, नाम्पियांदार नम्पि-पुराण तथा सेक्किलर- 
पुराण । 
तिरु-वाचक, मणिक्कवाचचर कृत एक काव्य पुस्तक है। यह भक्ति भावों तथा 
दार्शनिक विचारों से परिपूर्ण है, परन्तु दर्शन के आधुनिक अर्थों में यह एक दार्शनिक 
प्रणाली नहीं है । पोप, बिना किसी प्रमाण के माणिक्कवाचकर को लगभग सातवीं 
श्रथवा आठवीं शताब्दी का बताना चाहते हैं। श्रार० डब्लू० फ्रेंजर भी अपने द्रविड़ 
जाति पर लेख" में विना किसी प्रमाण के उन्हें नवीं झताव्दी में बताते हैं। माणिवक- 
वाचकर का जन्म मदुरा के निकट माना जाता है। उनके नाम का भ्रर्थ है 'बह जिसके 
वचन मणि हों । वह विलक्षण बुद्धि सम्पन्न मनुष्य माने जाते हैं तथा ब्राह्मण धर्म एवं 
शैवागर्मों के उत्कृष्ट विद्वान । जैसा हमने श्रन्य स्थान पर इंगित किया है, ये आगम 
संस्कृत पद्मों के श्रलावा तमिल में भी लिखे गए हैं। श्रतः ऐसा प्रतीत होता है कि 





ड 


$ हेस्टिंग्स के 'घर्म तथा नीति' के विश्व कोश्न में ) 
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माणिवकवाचकर के विचार कौ पृष्ठभूमि संस्कृत पर आधारित थी। माणिक्कवाचकर 
के विषय में तिर-विलेयाडिल तथा वातवुररपुराण में उपलब्ध पौराणिक कथा को जो 
पोप द्वारा संक्षिप्त रूप में वणित है फिलहाल हम छोड़ देते हैं। ऐसा कहते हैं कि 
उन्होंने राजा का मंत्री पद त्याग दिया था तथा एक शैवयोगी बन गए थे। उनकी 
बुद्धि उनके चारों प्रोर के उन व्यक्तियों के दुख से पीड़ित थी जो जन्म व मृत्यु के चक्र 
: से गुजर रहे थे तथा जिन्हें उस शिव के प्रति उत्कट प्रेम नहीं था, जो उनकी रक्षा कर 
सकता था। अपनी मानसिक व्यग्नता की यह अवस्था, तथा श्रपने भ्रज्ञान एवं यौवन की 
मूर्खताश्रों की स्वीकारोवित विशेष रूप से उन्होंने भ्रपनी कविताश्रों में निवद्ध की है । 


इसके उपरांत स्वयं शिव उनसे मिलते हैं तथा उसके पद्चात्‌ वे शिव के शिष्य 

बन जाते हैं। शिव श्रपने तीन नेत्रों सहित, शरीर पर भस्म का लेप किए हुए मेयकंड- 

देव की विख्यात रचता 'द्िव-ज्ञान-बोध', हाथ में लिए हुए उनके समक्ष प्रकट होते हैं । 

स्वयं पोप स्वीकार करते हैँ कि 'दिव-ज्ञान-वीध' छठी शताब्दी तक जो माणिक्कवाचकर 
के समय माना जाता है, नहीं लिखी गई थी ।* 


अपने जीवन में वह एक तीर्थ से दूसरे तीर्थ की यात्रा तबतक करते रहे जबतक 
वे चिदम्वरम्‌ नहीं पहुँचे, जहाँ उन्होंने वोद्धों को शास्त्रार्थ में तक॑ तथा सिद्धिशक्तियों के 
भरदर्दाल द्वारा पूर्ण रूप से पराजित किया । तब वह॒अन्य भक्‍तों के पास वापस लौट 
गए। उन्होंने एक वृक्ष के नीचे लिंगम्‌ की स्थापना की तथा दिन-रात उसकी पूजा की । 
उसी समय से उन्होंने अ्रपती काव्य रचनाएँ आरम्भ कीं, जो शिव तथा उनके अनुग्रह की 
महिमा से परिपूर्ण थीं। उन्तकी कविताओं से प्रकट होता है कि पाइचात्ताप क्लेश, दुख 
की अनेक अ्रवस्थाओं हारा उनकी बुद्धि का विकास किस प्रकार हुआ । उनकी शिव के 
प्रति भक्ति तथा प्रेम भी इसमें स्पष्ट हैं। माणिवकवाचकर की कविता पर टीका 
करते हुए पोष कहते हैं 'कदाचित्‌ ही कभी मानव-प्रात्मा की पवित्रता, शांति तथा दैवी 
पाहचर्य के प्रति उत्कंठा की इससे अधिक सुन्दर भ्रभिव्यक्ति मिल सके ।* 


ईंइवर की सर्वव्याप्ति का तथ्य जशैवगीतों में प्रायः शिव की लीला के रूप में व्यक्त 
किया गया है || सम्पूर्ण विश्व उसकी मुस्कान से उज्ज्वल तथा उसकी ग्रानन्दपूर्ण गतियों 
क्‍ 'स्ुल्ल है। इस विचार को इतनी अधिक प्रमुखता दी गई है कि शिव को प्रायः 
पते तथा उन्मत्त कहा गया है, तथा पाशुपत-प्रणाली में पाशुपत योगियों को उन्मत्त मनुष्यों 
बच. पक 
* शिव-ज्ञान-बोध भेयकंडदेव द्वारा १२२३ ईसवी में अथवा इसके लगभग लिखी गई 

भानी जाती है। फ्रेज़र के 'घर्म तथा नीति शास्त्र के विश्व कोश' में द्रविड़ जाति 
५. णेख देखिए । 

पोप का अनुवाद, पृ० ३४. 


हर | [भारतीय दर्शन का इतिहास 


के समान व्यवहार करने, इधर-उधर नृत्य करने तथा दूसरों के सामने प्रपने को बुंश 
दिखाने के लिए. छठ्य व्यवहार तक करने का, श्रनेक प्रकार की ध्वनिर्या करते का एवं 
्रप्नासंगिक ढंग से हँँसने का परामर्श दिया गया है। यहें भी मानों जाता है कि प्रायः 
शिव अपने भक्तों वी स्वामिभवित की, श्रतेक प्रकार की प्रभिव्यक्तियों में अपने को 
 अत्यस्त प्रतिकूल रूप में प्रदर्शित करके, परीक्षा करते हैं । विशेष रूप से शिव का वृूल 
सम्पूर्ण विदव तथा प्रेमपूर्ण हृदयों में उसकी श्रनन्‍्त प्रनुग्रह पूर्ण क्रियाप्रों का प्रतीक है। 
वह श्रार्यों से पूर्व काल के श्मशान वासी श्रसुर वर्तकों का स्मरण विलाते हैँ । 


हम यह मानकर घलते हैं. कि माणिक्कवाचकर की शिक्षाएँ शिव-शात-बोध कै 
उपदेश के समान हैं। जिसकी रचना बाद के काल में हुईं। श्िव-ज्ञान-बोब पर 
उमापति की एक टीका है जिसका अनुवाद होईसिंगटन ने १८६४ के अ्म्लेरिकत ओरि 
यम्टल सौसाइटी जरनल' में किया था । इस पुस्तक में विभिन्‍न प्रकार के मोक्ष बगिति 
हैं। अन्य विचारों से शैवविचार की पिभिन्‍नता देखते हुए भिन्‍न बव-संप्रदायों के विचारों 
में अनेक भ्रस्वर मिल सकते हैं । इनमें से कुछ अन्तर दक्षिणी शैवमत के भिरन प्रकारों 
में पहले ही देखे जा चुके हैं। श्रनेक विद्वानों का विचार है कि आत्मा के स्वाभाविक 
दोष हटाएं जा सकते हैं, जिससे वह समस्त पाश्षों से नित्य मुक्ति पा सके । किन्तु शव 
सिद्धान्त इस पर बल देता है कि मुक्त श्रवस्था में भी दोष की संभाव्यता रहती है चाहे 
वह क्रियाशील व हो। यह झात्मा में एक स्थायी कलंक के समान रहती है। इस 
प्रकार अ्नित्य जीवों में व्यक्त का 'स्व' तथा उसकी अपूर्णताएँ परस्पर संयुर्वत रहती हैं 
तथा उनका मोक्ष में भी कभी विनाञ् नहीं होता । किन्तु अन्य श्षैव पंथियों का विचार 
है कि शिव के अनुग्रह द्वारा आत्मा के स्वाभाविक दोष हटाए जा सकते हैं, जिसका स्वी- 
भाविक निष्कर्ष है कि समस्त बंधतों से नित्य मुक्ति संभव है। श्रन्य शैवों का विचार 
है कि मोक्ष में आत्मा अद्भुत सिद्धि प्राप्त कर लेती है, तथा मुक्त मनुष्य ईश्वरत्व तथा 
तदनुरूप गुणों के सहभागी हो सकते हैं, तथा सिद्धि नामक अद्भुत शक्तियों की प्राध्ति 
तथा संपादन कर सकते हैं। कुछ अन्य व्यक्तियों का विचार है कि मोक्ष में आत्मा 
पापाण के समान जड़ हो जाती है । यह उदासीन अस्तित्व जन्म व पुनजत्म के चेक 
के दुख व संघर्ष से श्रात्मा की शरणागार है। हमने पहले ही संबद्ध खंडों में मीक्ष के 
बहुत से विचारों का विस्तृत रूप से उल्लेख किया है। परंतु माणिक्कवाचकर के भग- 
सार अन्त में शिव के अनुऋह द्वारा श्रात्मा तीन प्रकार की अशुद्धता से मुक्त हो जाती है 
तथा दैवी ज्ञान प्राप्त कर लेती है एवं इस प्रकार ऊपर उठकर शिव के सानिध्य 


तथा अनंत आनंद एवं चैतन्यमय अवस्था में रहती है । यही विचार सिद्धांत-दर्शन का 
भी है ।* 


» चोप | 


पुराणों में शैव-दर्शन | ह [. १४३ 


शैव-सिद्धांत में ईश्वर के भ्रनुग्रह (तमिल में जो प्रझल कहलाता है) के सिद्धांत को 
बड़ा महत्व दिया गया है। श्राणवमल फी प्रशुद्धियों हटाने तथा मोक्ष-पथअदर्शित 
करने के लिए अनुग्रह देव श्रथवा गूढ़ विद्या है। प्रात्माएँ संंचित कर्मो के भ्रधीन हैं 
तथा उस संयुक्त अवस्था में बंधयुक्त श्रात्माएँ ईद्वर के श्रनुगरह द्वारा ही छोड़ दी जाती 
हैं जो धीरे-धीरे श्रपने प्रयत्नों द्वारा भ्न्त में मोक्ष-प्राप्ति के लिए शरीर घारण कर लेती 
हैं। समस्त प्रवस्ाप्रों में प्रनुग्रह ही वह गतिशील शक्ति है जो साधक को क्रमशः उसके 
प्रत्तिम लक्ष्य की प्रोर पहुंचती है। शिव का भनुग्रह उसकी झाक्ति के फलन द्वारा ज्ञान 
का प्रकाद् देता है, जिससे मनुष्य जीवन के कर्मों को करते हैं एवं कर्म का संचय करते 
हैं, तथा सुख व दुख का भ्रनुभव करते है। भौतिक संसार जड़ है तथा जीवों की भपने 
स्वरूप का ज्ञान नहीं है। शिव के अनुग्रह द्वारा ही मनुष्यों को भ्रपनी श्रवस्था का बोध 
होता है तथा तभी वे गुद्य ज्ञान प्राप्त करते हैं, जिससे वे मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं। 
इसके उपरांत भी शिव के अनुग्रह का तथा वह किस श्रकार मनुष्य को झ्ावृत्त करता हँ 
इसका ज्ञान उसे नहीं होता यद्यपि मनुष्य को समस्त इंद्विय ज्ञान होते हैं। भ्नादि काल 
से मनुष्यों को ईब्वर का अनुग्नह प्राप्त होता रहा है परंतु वे कभी-कभी ही उसके भाज॑त 
बनते हैं तथा इस प्रकार बहुत से मोक्ष के मार्ग से वंचित रहते हैं। 


जब उपयुक्त गुर मिल जाता है तथा जब वह मनुष्य को उचित मार्ग के अनुसरण 

का उपदेक्ष देता है तब अनुग्रह को क्रियान्वित होते देखा जा सकता हैं। जब पाप तथा 

धर्म का संतुलन हो जाता है तव शिव का मुक्तिदायी अनुम्रह अपना कार्यनअदर्शन करना 

प्रारम्भ करता है। मोक्ष के लिए, मनुष्य को, कम के श्राध्यात्मिक सार का, दो प्रकार 

के कर्मों के स्वरूप का, उनसे संयोजित सुख व दुख के स्वरूप का तथा जो कर्मो को निश्चित 

समय पर परिपक्व करता है, जिससे आत्मा उनके फलों का अनुभव कर सके, ऐसे ईश्वर 
को ज्ञान होना चाहिए। 


जिस प्रकार एक स्फटिक सूर्य के प्रकाश में अनेक रंगों को प्रतिविम्वित करता है, 
तथा इसके उपरांत भी अपत्ता पारदर्शंक गुण सुरक्षित रखता है, उसी प्रकार ईश्वर के 
भनुप्रह के रूप में शक्ति अथवा ज्ञान-प्राप्ति, आत्मा को दैदीप्यमान करती है तथा संसार 
में व्याप्त है। शिव के भनुग्रह से प्राप्त गूढ़ ज्ञान के बिना कोई भी यथार्थ ज्ञान प्राप्त 
नहीं कर सकता । शिव के बिना आत्मा बुद्धिहीन है। आत्माओं के समस्त कर्म शिव 
के क्रियात्मक भार्ग-प्रदर्शन द्वारा होते हैं, तथा ज्ञान के निमित्त के रूप में इंद्रियों का 
प्रत्यक्षीकरण भी शिव के प्ननुग्रह द्वारा ही होता है । 


द्वितीय श्रवस्था में यह शिक्षा दी जाती है कि आत्मा की शुद्धि के लिए ज्ञान का 
प्रयोग किस प्रकार होता है। जो मनुष्य सांसारिक श्रनुभवों के अमात्मक दुखों को 
सहन करते हैं, वे जैसे ही अपनी प्शुद्धियों के विपय में अ्रवगत हो जाते हैं वैसे हो दे 


श्ष्ड | [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


स्वाभाविक रूप से ईश्वर के श्नुग्रह में मुक्त खोजते हैं । पांडु के रोगी को मीठा दूध 
भी तीखा लगता है परंतु यदि जिह्मा स्वच्छ कर दी जाए, तब तीखापन चला जाता है, 
उसी प्रकार मौलिक श्रशुद्धियों के प्रभाव में समस्त धामिक भ्राचरण भ्रुचिकर होते हैं, 
परंतु जब यह अशुद्धियाँ हटा दी जाती हैं तब गुरु की शिक्षाएँ क्रियाशील हो जाती हैं । 


परम आनंद, जिसका इंद्रियों द्वारा प्रत्यक्ष नहीं किया जा सकता, आ्राध्यात्मिक 
प्रणाली से अनुग्रह द्वारा प्राप्त हो जाता है। ईइवर का अनुग्रह स्वतः हमारे लिए प्रकद 
होता है। इस प्रकार परम भ्रानंद अनुग्रह का वरदान है जिसे श्रात्माएँ स्वयं प्राप्त नहीं 
कर सकती । | 


हा 


केवल वे ही, जो इस अनुग्रह के भाजन हैं परम आनन्दस्वरूप शिव के साथ संयुक्त 
हो सकते हैं। एक दिलचस्प घारणा यह है कि आत्माएँ तथा शक्ति स्त्री जाति की हैं 
तथा शिव पति हैं, जिनमें रहस्यमय एकता संपन्न होती है । शिव पूर्ण थ्रानंद स्वरूप है । 
“ मदि आत्मा तथा ईइवर में रहस्यमय एकता मान ली जाती है तब आ्रात्मा तथा ईश्वर का 
दंत कहाँ रहा ? उन्हें एक हो जाना चाहिए, अतः यह मानना होगा कि वे दोनों एक 
होकर भी विभाजित रहते हैं। जब बंधन हटा दिए जाते हैं तब भक्त अवाक्‌-प्रानंद 
की अनुभूति में ईश्वर से एक हो जाता है, तथा उसे यह कहने का अ्रवसर ही नहीं रहता 
कि उसने शिव को प्राप्त कर लिया है। जो मोक्ष उपलब्ध करते है तथा जो समाधि 
की अवस्था को प्राप्त करते हैं, वे प्रभु से कभी पृथक्‌ नहीं किए जा सकते। इस 
अवस्था में उनके समस्त शारीरिक कर्म ईश्वर के पूर्ण नियंत्रण में रहते हैं।॥ इस प्रकार 
एक अ्रवस्था आती है जिसमें ज्ञाता, गूढ़ ज्ञान तथा शिव कभी पृथक नहीं वरन्‌ परस्पर 
संविलीन प्रतीत होते हैं । ! 


जो इस समाधि की अवस्था में प्रवेश कर लेते हैं, वे यद्यपि सर्वज्ञान तथा श्रस्य॑ 
गुण भाष्त कर लेते हैं, तथापि जबतक वे इस पृथ्वी पर है. तबतक उन्हें अपने गुह्म 
ज्ञान के विषय, परमेश्वर के अ्रतिरिक्त कुछ भी ध्यान नहीं होता । उनकी समस्त 
इंद्रियों का निरोध हो जाता है तथा वे अपने उद्गम में बहुत गहरी विलीन होती जाती 
हैं और अपने संवेदनों को प्रकट नहीं करतीं । देवी अनुग्रह अन्दर और बाहर स्प्रष्ठतः 
प्रकट होने लगता है। इस गुह्य ज्ञान की अवस्था में भासमान विदव केवल ईश्वर में 
ही निहित दृष्टिगोचर होता है ।.., 


पोष द्वारा अनुवादित वातबुरार-पुराण में चिदम्बरम्‌ में माणिक्कवाचकर तथा वौर्दध 
अस्यों के मध्य हुए प्रतिबाद का एक वर्णन है। किसी भी पक्ष को वौद्धमत के विंपय 
में गरत्यचिक ज्ञान होने की अभिव्यक्ति इस प्रतिवाद से प्रदर्शित नहीं होती । प्रतिवाद 
नगण्य विययों पर होता है, तथा ताकिक संगति का भी उसमें श्रभाव है. भ्रतः उसका 
विज्ञद विवेचन करना व्यर्थ है। इसमें भी बहुत संदेह है कि इस प्रतिवाद के कारण 


शैव-दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ] [१४५ 


किसी भी प्रकार, ठौद्धमत के सम्मान में कुछ कमी हुई होगी । इसके ह्ास के तो 
चस्तुत: अनेक अन्य कारण थे, नवीं शताव्दी के पश्चात्‌ दक्षिण भारत के विभिन्‍न पंथों 
का प्रादुर्भाव तथा उनमें परस्पर संघर्ष तथा राजनीतिक परिस्थितियाँ श्रादि । 


माशिक्क्वाचकर तथा शेंव-सिद्धांत 


शंकर के भाष्य (२-२-२७) में एक जगह उल्लेख आता है कि स्वयं शिव द्वारा लिखे 
गए 'सिद्धांत-शास्त्र' में शवसिद्धांत प्रतिपादित हैं । शंकर हमें उसके प्रतिनिधि विचारों का 
विवरण देते हैं, जो दो प्रत्ययों के अंतर्गत आ सकते हैं : (१) वेदांत के इस विचार, कि 
ईश्वर समस्त सत्ता का प्रतिनिधित्व करता है तथा उससे परे कुछ नहीं है, के विपक्ष में 
सिद्धांतों का अनुमान है कि ईश्वर निमित्त कारण है। वह (२) शैवसिद्धांत का भी 
उल्लेख करते हैं, जिसने तीन तत्त्व, पति, पशु तथा पाश स्वीकार किए श्षौवों में वे 
महाकारुणिक, कापालिक आदि का उल्लेख करते हैँ । जैसा मैंने बहुधा कहा है, किसी 
ऐसे शैवमत का, जिसे छंकर ने सिद्धांत नाम दिया है, निश्चितता से खोज करना तथा 
उन प्रणालियों की विज्ेपताञों की, जिनका वे खंडन करना चाहते थे, परिभाषा करना 
भी अत्यंत कठिन है। श्रव हमारे सम्मुख शवसिद्धांत के नाम से ज्ञात शैवमत की 
प्रणाली तथा अनेक ऐसी रचनाएँ हैं जो शैव “सिद्धांत संप्रदायः को रचनाएँ मानी जाती 
हैं। इनमें अधिकांश टीकाओं के रूप में तमिल में लिखी गई हैं । इनमें से कुछ संस्कृत 
में प्राप्त हैं। इसी के समात प्रकार का शैवमत शिव-महापुराण के वायवीय-खंड में 
मिलता है । इस खंड यह में कहा गया है कि इस दर्शन का मौलिक सिद्धांत आगम 
रचनाओ्रों में लिखा गया था जिनकी रचना शिव के अबतारों ने की थी। वही शिक्षाएँ 
तमिल आगमों में भी मिलती हैं, जिनकी वेसी ही प्रामाणिकता तथा वही विपय हैं । 
पोप कहते हैं कि शैव सिद्धांत-प्रणाली अत्यधिक विस्तृत, प्रभावशाली तथा निःसंदेह 
भारत के समस्त धर्मो से श्रधिक वास्तविक रूप से मूल्यवान्‌ है। मुझे यह एक निरर्थक 
अतिशयोक्ति प्रतीत होती है। शैवमत के मौलिक तथ्य वेदांती अद्वे तवाद तथा सांख्य 
से निकले हैं, तथा कभी-कभी न्याय सिद्धांतों का भी प्रयोग किया गया है। जैसाकि 
अन्य स्थान पर देखा गया है, न्याय शैवमत के पाशुपत-संप्रदाय॒ का उल्लेख करता है। 
यह मानना भी संदेहास्पद हैं कि यह विशेष रूप से दक्षिण भारतीय तथा तमिल है 
क्योंकि हमारे पास वायवीय-संहिता में भी इसी प्रकार के प्रि्धांत तथा उत्तर भारतीय 
देवमत में भी ये ही विचार कुछ भिन्न रूपों में पाए जाते हैं। पोष के अनेक ऐसे कथन 
हैं जिनका कोई तात्त्विक महत्त्व नहीं है । प्रस्तुत रचना का यदि कोई वाद-विवाद- 
संबंधी उद्देश्य होता, तो उन्तकी सप्रमाण अधिक आलोचना श्रावश्यक होती । 


कुछ व्यक्तियों का कथन है कि शैवमत का प्राचीनतम रूप दक्षिण भारत का 
प्रागेतिहासिक प्राचीन धर्म है, परन्तु मुझे श्रार्यों से पूर्व वर्तमान द्वविड़ धर्म के निश्चित 


(बंद ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


स्वरूप को प्रदर्शित करने के लिए कोई ऐसा प्रमाण नहीं मिला है, जिसका मैं वर्तमान 
शवमत से तादात्म्य कर सकूँ। ञ्रव भी यह श्रत्यंत संदेहास्पद है कि श्रा्यों से पूर्व 
द्रविड़ों का अन्य झ्रादिवासी जातियों में प्रचलित प्रथाओं से भिन्न कोई क्रमबद्ध दशेन 
अथवा धर्म था । 


हमारे विचार से तो पाशुपत्त-सूत्र तथा भाष्य का उल्लेख शंकर ने किया था, तथा 
सम्भवतः वे ही शैवमत के प्रारंभिक आधार थे, जैसाकि काल्पनिक उड़ानों को छोड़ते 
हुए वास्तविक प्रमाणों द्वारा निष्कर्ष निकाला जा सकता है। हम यह मान सकते हैं 
कि हर्पोन्मादपूर्ण धामिक नृत्य, असुर-पुजा के आचार, तथा श्रन्य झ्रादिम क्रियाएं उत्त 
समय विद्यमान थीं, जो यत्पि मूलतः पूर्वजों की पूजा आदि के रूप में प्रचलित थीं 
तथापि शर्न:-शर्न: प्राचीनतम पाशुपतों द्वारा भी स्वीकार :कर ली गई, जिनके व्यवहार 
तथा आचरण की दृष्टि से तो उनका ब्राह्मणीय सामाजिक क्षेत्र से तालमेल नहीं बैठता, 
परन्तु ऐसे शैवमत को मानने वालों का ब्राह्मण होना आ्रावश्यक था। जाति अथवा 
वर्णविहीनता प्राचीन पाशुपत-शैवमत का आवश्यक स्वरूप नहीं था। एक प्रथक खंड 
में हम वैदिक काल से लेकर ज्ञिव के विषय की अवधारणाओं के विकास के विवेचन 
करने का प्रयत्त करेगे । इस कथन का कोई प्रमाण नहीं है कि भारत के पूर्वी समुद्र- 
दट पर स्थित एक छोटे से ईसाई गिरजाघर ने देश के अ्रति प्रभावशाली शैव तथा 
वेष्णव धर्मो को प्रभावित किया था । हमने देखा है कि जो संस्कृत संस्कृति के 
ग्रतुयायी हों वे नियमित रूप से कदाचित्‌ ही वौद्धमत के थाली ग्रंथ पढ़ते हों, यद्यपि 
पाली संस्कृत के इतने अ्रधिक निकट है। इसी दृष्टि से हम कह सकते हैं कि बौद्धों के 
साथ माणिक्कवाचकर का विख्यात शास्त्रार्थ महत्वपूर्ण नहीं माना जा सकता, क्योंकि 
ऐसा प्रतीत नहीं होता कि माणिक्कवाचकर अथवा श्री-लंकावासियों को एक दूसरे के 
धर्म के विषय में ज्ञान था। पोष का यह कथन सर्वथा अनुचित है कि कुमारिल भट्ठ 
ने दक्षिण में वैयक्तिक देववाद के सिद्धांत का उपदेश दिया, क्‍योंकि कुमारिल द्वारा 


प्रतिपादित मीमांसा-सिद्धांत, किसी ईश्वर अथवा स्रष्टा के प्रत्यय को स्वीकार नहीं 
करता । | 


सम्भवतः नवीं शताब्दी के माणिक्कवाचकर शैव सिद्धांत नाम से ज्ञात विचारधारा 
के सबसे प्रथम संतों में से एक थे। सम्भवत: एक शताब्दी पश्चात्‌ नाणसंबंधर तथा 
अन्य भक्त हुए जिन्होंने सिद्धांत का अधिक विकास किया । उसके विपय में किवदं॑तियां 
परिय-पुराण में हैं। परन्तु यह श्राइचय है कि घार के राजा भोज, जिन्होंने 'तत्व- 
प्रकाश नामक श्रति श्रेष्ठ शैवरचना लिखी थी, इन तमिल लेखकों की ओर ध्यान नहीं 
देते। इसी प्रकार चौदहवीं शताब्दी में मात्रव भी तमिल लेखकों में से किसी का 
उल्लेख नहीं करते हैं। हमें बताया गया है कि इसके पद्चातू, क्ल्तान ग्रुरु (शिक्षकों 
का क्रम) नामक चोदह मुनि हुए जिन्होंने बेवसिद्धांत रुप पें ज्ञात दर्शन की प्रणाली का 


उचित विस्तार किया । इसमें से एक उमापति थे जो १३१३ ईसवी में विद्यमान थे । 


ईव-दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ] [१४७ 


इंस प्रकार वे माघव फे सगकालीन थे तथापि भा8भव में उनता कोई उल्लेश नहीं 
क्या है। 


शैवों तथा श्री वैष्णवों दारा तेरहवीं तथा चोदहवीं शताब्दी के काल में ईश्वरवाद 


का महान्‌ प्रभार हुआ । तित्वानकम मी व्याख्या करते हुए उमरापति शाहते हे कि 
समस्त वेदों देः यवार्थ उद्देश्य का सार, तीन रहस्गगय घब्दों-पति, पशु तथा पाण में है । 
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इवसिद्धांत-प्रणाली के ये तीन तत्त्व है । परंतु हमने पहता हो इंगित किया है कि शैव- 
सिद्धांत की छोई विशेष विभेदात्मका बिलक्षणता सही थी, श्राठवीं शताब्दी में शंकर ने 
इनका उल्लेस किया है, ये शैवमत के पराशुपत सम्पदाव के प्रवान सिद्धात हे शिब- 
महापुराण के; वायवीय खंड मे प्राप्त शेबमत के सम्प्रदायों का उल्नेग भी क्षंकर ने किया 
है। पति, पशु तथा पाश समान रूप से नित्य, अपरिवर्तनशील है, फालक्रम के परे है तथा 
काल से अ्रप्रभावित 5 । यह 'पति' अन्य कोई नही बरन्‌ शिव हूं जिनके प्रनेक साम हैं 
जैसे रद्र, पशूनापति, एवं शिव श्लादि। उमापति बहते है कि, शिव परम सत्ता है जो 
न स्थाई रूप से व्यक्त है न अव्यक्त है, वह निगुंण तथा विश्विप्ट त्रिद्दों से रहित समस्त 
अशुद्धियों से मुक्त, निरपेष्त तथा नित्य, असंख्य आत्माओं के विधेक व उद्गम तथा 
परिणाम रहित है। वह चेतन रूप तथा शुद्ध आनन्द स्वरूप है । दुष्टों की उन तक 
पहुँच कठिन है परंतु जो यथार्थ में उसकी पूजा करते है. उनका वह ग्रन्तिम लक्ष्य है । 
इस प्रकार शिव, निप्कल, स्वयं में पूर्ण, परंतु अभिव्यक्त होने वाले तत्व के रूप में वर्णित 
है, किन्तु वंधन उत्पन्न करने वाले अशुद्धि के श्रनंत समूह के तथ्व श्रात्मात्रों को देने 
लिए वह एक सकल रूप धारण वार लेता है, अर्थात्‌ ऐसा रूप जो सूक्ष्म श्रात्मिक शरीरों 
के खंडों से निमित हो । वह निराकार तथा ज्ञान-रूप है। वह सृष्टि करता है, रक्षा 
करता है, तथा सब छुछ माया की शर्क्ति को प्रदान कर देता है परंतु वह अंतिम शरण- 
दाता है जो हमें कभी नहीं छोड़ता । उसका सब स्थानों में निवास है तथा वह सवमें 
व्याप्त हे, जिस प्रकार अग्नि समस्त लकड़ी में व्याप्त है। वह केवल उन्हीं को अपना 
वरदान देता है जो इसके लिए उसके निकट जाते हैं । 


जीवों के समूह के लिए जो पशु शब्द से अभिहित है, यह कहा गया है कि 
अनादिकाल से असंख्य आत्माप्रों ने मुक्ति प्राप्त कर ली होगी। साधारणतः तीन 
प्रकार की अशुद्धियाँ, अर्थात्‌-अंघकार, कर्म तथा मोह होती हैं। जब मोह हटा दिया 
जाता है तब भी अंधकार वना रह सकता है। आत्माएँ केवल तव ही अपने इंद्वियों के 
ज्ञान से पदार्थों का प्रत्यक्ष कर सकती हैं, जब उनकी क्रियाओं के साथ कोई स्वाभाविक 
देदी शक्ति भी सम्मिलित हो। समस्त जीव मूल अजशुद्धियों से दूषित होते हैं। उन्त 
तीन प्रकार की भ्रशुद्धियों का शिव को प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, जो बंघनकारी हैं । 

पर-शिव अथवा महेश्वर तथा परा-शक्ति एक के ही दो रूप हैं। शिव 'शुद्ध ज्ञान 
हैं तथा शक्ति शुद्ध किया है। उनके संयोग से निम्नलिखित का विकास होता है- 
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(१) इच्छाशक्ति जो ज्ञान तथा क्रिया के समान अनुपात की एक संधि है, (२) क्रिया- 
शक्ति, जो क्रिया की भ्रधिकता के साथ ज्ञान तथा क्रिया की संधि है, तथा (३ ) ज्ान- 
शक्ति जो ज्ञान की ग्रधिकता के साथ ज्ञान व क्रिया की संधि है, जिसे श्ररूल-शक्ति भी 
कहते हैं। भ्रशल-शक्ति ज्ञानशक्ति के रूप में आत्माओं की मुक्ति के समय क्रियात्मक 
रहती है, जबकि निरोधान-शक्िति के रूप में यह उस समय क्रियात्मक रहती हैं जब 
आत्माएँ वंधन में बंधती हैं । 
संक्षेप में शैवसिद्धांत की स्थिति, जहां तक हम तमिल रचनाओं के प्रामाणिक 
श्रनुवादों से तथा पोए व शोमरस आदि द्वारा लिखित तमिल साहित्य के प्रामाणिक 
अध्ययनों से ज्ञात कर सकते हैं, इस प्रकार निष्कृष्ट की जा सकती है कि वें श्रात्माएँ जो 
शरीर में व्याप्त हैं, स्वयं जड़रूप हैं तथा वे वौद्धिक साधन भी अचेतन हैं, जिनसे 
वस्तुओं का प्रत्यक्षीकरण होता है। चेतन अनुभवों का केवल शिव की शक्ति से ही 
उद्गम हो सकता है। सूर्य की किरण के समान यह शक्ति मूल शक्ति है जो शिव 
से अविभेद्य है। शैवसिद्धांत-सम्धदाय का चार्वाक सम्प्रदाय से प्रत्यक्ष विरोध है जो 
किसी भी स्रष्टा के अस्तित्व को अस्वीकार करता है। शैवसिद्धांत-सम्प्रदाय एक 
परम सत्ता के अस्तित्व को मानता है और यह तर्क प्रस्तुत करता है कि वही भाम्माने 
विश्व की उत्पत्ति, पालन तथा विलय करता है। समस्त जीवों, नरों एंवं नारियों 
सहित तथा उन पदार्थों सहित जो निर्जीच हैं, परंतु भासमान अस्तित्व के अन्तर्गत हैं, 
सम्पूर्ण विदव कुछ समय के लिए अरस्तित्वगत होता है तथा तत्पश्चात्‌ बिलीन हो जाता 
है, परन्तु इसके उपरांत जैसाकि हमने पहले कहा है इससे भौतिक संसार तथा प्रात्माओं 
के स्वरूप के विपय में हमारा ज्ञान स्पष्ट नहीं होता । इससे यह स्पष्ट नहीं होता कि 
प्रारम्भ से किस प्रकार जीव आणवमल नामक अशुद्धियों से संयोजित हुए । झआात्माओं 
की मोक्ष-प्राप्ति के पश्चात्‌ भी आत्माएँ ईश्वर से एक अथवा संयुक्त नहीं होती । ईने 
कठिनाइयों से बचने के लिए शैवमत के कुछ अन्य रूपों ने कुछ भिन्न श्रकार की धाराओं 
का अनुसरण करने का प्रयत्न किया है । 
यद्यपि शक्तित शिव का एक अंश मानी गई है तथा इससे तंत्र-दर्शन के अनेक 

रहस्यमय पक्षों का निर्माण हुआ है, तथापि ईश्वर से भक्तों का व्यक्तिगत संचंब सेवा- 
भाव तथा सम्पूर्ण श्रात्मसमर्पण पर आधारित है। इसमें आरवार श्रर्थात्‌ वैष्णव संतीं 
में देखे गए आानंदपूर्ण प्रेम के श्रृंगारमय पक्ष का नितांत अभाव है । 


किसी प्रर्थ में तिसवाचकम माणिक्कवाचकर की आ्राध्यात्मिक जीवत-कथा मानी 
जा सकती है जिसमें उनके जीवन के विभिन्न कालों के अ्रनुभवों का कथव तथा उनकी 
व्यास्या है। यह रचना उनके घामिक अनुभवों तथा उत्साह से परिपूर्ण है तथा इसमें 


घामिक मानसिकता की विभिन्न स्थितियों का भी वर्णन है। इस प्रकार वह 
कहते हैं--- 


दैव-दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण प्रत्य ] |. (४६ 


कर्मो की भीषण ज्वाला प्रव भी निरंतर दोहरे प्रज्वलित है- 
श्रव मैं क्या करूँ ? 
न तो तन द्रवीभूत होकर अस्तित्व खोता है 
और न ही 'मिध्या' घ्‌लिसात होता है । 
मन उस रक्तिम ज्वाल के मघु से 
एकाकार नहीं हो पाता, 
पेरन तुरइ के महान सुन्दर प्रभु ।* 
में पुकारू, प्रतीज्ञा करूँ, नाचूं, गाऊँ या देखूँ ? 
ओ्ो अनन्त । मैं क्या करूँ ? 
शिव की, जो प्रसीम आनन्द से भर देते हैं, 
पेरन तुरइ के महान प्रभु की, 
सब मेरे साथ विनत होकर वन्दना करो ।* 
उन्होंने मुझ में दीन भावना भरकर 
जन्म चक्र से मृक्त किया । 
मेरी आत्मा में अनिरवेचनीय आनन्द की पुलकन भरी 
पेरन तुरई के प्रभु ने, शिव ने, 
असीम अनुकम्पा से मुझे अपना लिया । 
मेरी सव पीड़ाओं पर अनुलेप लग गया है 
और हुई है भ्रमर, दिव्य चिरानन्द की प्राप्ति ।? 
महामहिम, सर्वोपरि, असीम प्रभु, 
मुझे, जो तुम्हारा तुच्छ, नीचातिनीच दास मात्र है, 
तुमने उस सर्वोच्च आनन्द का भागी बनाया है, 
जिसे अन्य किसी ने न जाना है, न पाया है। 
महाप्रभु मैं तुम्हारे लिए क्या करूँ ४ 
तुम सभी जो उसके सेवक हो गए हो, 
अपने हर नादान, मिथ्या विचार को दूर कर दो । 
सुरक्षा के इस दृढ़ दुर्ग, इस पावन चिह्न को 
अन्तिम क्षण तक दुृढ़ता से ग्रहण किए रहो । 
इस पापांकित देह को विर्साजत कर दो, 


न न न-+_++4+-त+ल-4-न--.ल...---०--.७.............. 


) तिरुवाचकम्‌, पृ० ३३४ । 
3 बही। 

* चही, पृ० ३३६। 

+ चही, पृ० ३३६। 
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शिव अपने लोक में अवश्य ही हमें स्थान देंगे । 
भुजंगधारी, विभूति-भूषण भ्रपते चरण कमलों में 
अबश्य शरण देंगे ।* 


भोज तथा उसके टीकाकारों के अनुसार शैवदर्शन 


चौदहवीं शताब्दी में भावव अ्रपने सर्व-दर्शन-संग्रह में दर्शत की एक प्रणाली 
जषेवदर्शन' का उल्लेख करते हैं जो इस विचार को श्रस्वीकार करता है कि ईश्वर अपने 
संकल्प से हमारे लिए समस्त ग्रनुभवों का सृजन करता है और यह मानता है कि ईइबर 
ऐसा हमारे श्रपने कर्मों के आधार पर ही करता है । माधव ने इस दर्शन: को दैवागर्भों पर 
आधारित बतलाया है जिनकी रचना शिव अत महेश्वर द्वारा की गई मानी जाती है। 
श्रीवंद तथा ग्रप्पय के दर्शन का विवेचन करते हुए हमने बत्तलाया था क्रि बे अट्ठाईस 
श्रायमों का उल्लेख वारते है, यह गाना जाता है कि इन सवको शिव तथा उसके अवतारों 
ते लिखा था इन सबका तात्पर्य एक ही है चाहे वे द्रविड़ भाषा में हों अथवा संस्कृत में । 
यद्यपि हमारे लिए समस्त श्रागमों को प्राप्त करना सम्भव नहीं है, तथापि पुर्ण अथवा 
श्रपूर्ण रूप में अनेक आगम उपलब्ध हैं। कुछ आगमों के अपने ही प्रमाण के अनुसार 
वे संस्क्त, प्राकृत तथा स्थानीय प्रादेशिक भाषाओं में लिए गए थे।* यदश्षपि श्रागम 
महेंब्वर हारा लिखे गए थे तथापि हम यह देखते हैं कि समस्त श्रागमों का एक ही 
उद्देश्य प्रतीत नहीं होता । इससे जैवागम्मों की व्याख्या में बहुत भ्रम उत्पन्न होता है। 
इसके उपरांत भी अंतर सदैव इतने स्पष्ट नहीं हैं कि वे शैवमत के विभिन्न उप-संग्रदायों 
के विशिष्ट लक्षणों की परिभाषा स्पष्ट कर सके । 


सम्भवतः ११वीं शताव्दी के सुप्रसिद्ध राजा भोज ने जिसने 'सरस्वती-कंठाभरण' 
तथा थोग-सूत्र” पर टीका लिखी है तत्व-प्रकाश नामक रचना भी लिखी जिसका माधव 
ने श्रपने सर्वदर्शन-संग्रह में उल्लेख किया है। माधव ने अरधोर शिवाचाये का भी 
उल्लेख किया है जिनकी 'तत्व-प्रकाश' पर टीका श्रमी तक प्रकाशित नहीं हुईं है परंतु 
उन्होंने श्रीकुमार का उल्लेख नहीं किया है जिसकी तत्व-प्रकाश पर टीका तरिवेंद्रम 
ग्रंथमाला में तत़्व-प्रकाश ग्रंथ के साथ प्रकाशित हो चुकी है। प्रवीत होता है कि श्रघोर 
शिवाचार्य ने मृगेद्रातम पर मूगेद्रागम-वृत्ति-दीपिका नामक एक श्रन्य टीका लिखी थी | 


की न तनमन 





) बही, प्रृ० ३२६। 


संस्क्तः भाडृतै्य रचा शिप्यानुरूपत:, 
देश भापायुपाय॑यच च बोबगेत स गुरु: स्मृत्त: । 
“शिव-ज्ञान-सिद्ध, (मंसूर, हस्तनेख, संख्या ३७२६) । 


| 
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अपनी टीका लिखते हुए भ्रधोर शिवाचाय कहते है कि बहु, गह टीका दस कारण-वछ् 
लिउ रहे हैं कि भ्न्य व्यक्तियों ने तत्व-प्रकाश थी ध्यास्या ग्रागम शास्त्रों के सिद्धांतों से 
भपरिचित होने के दारण, प्रहं त सिद्धान्त वाली मनोबृति से करने का प्रयत्त किया भा । 
२:२३७ में शंकर द्वारा माहेस्वर-सम्प्रदाय के संडन से हमें यह आत होता है कि उसने 
भाहेखरों को ऐसे व्यक्ति माना था जो ईश्वर को संसार का केवल भिभित्त कारण 
भानते ये तथा संसार का उपादान कारण उसे पुयक्‌ ही किसी तत्त्व की मानते थे । 
शंकर के ग्रद्ग॑त्त वेदांत के अनुसार ब्रह्मन्‌ संत्तार का उपादान व निमित्त कारण दोनों है । 
यथादं में संसार ब्रह्मन्‌ के प्रतिरिक्त कुछ नहीं है वय्यपि अम के कारण नानाविध संसार 
हे आभास होता है, जिस प्रकार श्रम द्वारा रज्जु में सर्प का ब्राभाश्न होता है। यह 
विवर्तंवाद कहलाता है जो उस परिणागवाद के विपरीत है जिसके अ्रनुसार एक 
भौतिक परिवतंन द्वारा संसार की उत्पत्ति होती है। परिणामवाद सांख्य प्रनुग्रायियों 
हारा स्वीकार किया गया है। एक श्न्य विचार के अनुसार ईश्वर निमित्त कारण है 
जो संसार की रचता व निर्माण परमाणुप्रों अथवा भोतिक शक्ति, श्रर्थात्‌ स्थूल माया के 
शरा करता है। नैयायिक्र मानते हुँ कि क्योंकि संसार एक कार्य है तथा यंत्रवत्‌ 
53208, की उत्पत्ति है, अत: इसका एक बुद्धिमान स्रष्टा होना आवश्यक है जो परमाणु 
पत्तों की सीमाओं तथा सामथ्यं से परिचित हो । अ्रतः ईदवर श्रनुमान द्वारा सिद्ध 
किया दा सकता है जिस तरह कार्य से कारण का अनुमान किया जा सकता है। बही 
विचार कुछ शैवागमों जैसे मृगेद, मातंग परमेश्वर आदि का भी है । 


+ स्वि-प्रकाश की व्याल्या करने में श्रीकुमार अपनी अ्स्थिर मनोदशा का परिचय 
हैं, कभी वे ईदवर के निमित्त कारण होने के आगम-विचार [का अनुसरण करते 
$ ऐेथा वह कभी वेदांत के विवतंवाद के अलुसार व्याख्या करने का प्रयत्न करते हैं। 
अपर दिवाचार्य, श्रगम दृष्टिकोण की एक अधिक निश्चित स्थिति लेते हैं तथा ईबवर 
को निमित्त कारण मानते हैं।' वाबवीय-संहिता में व्यास्यात शैवमत के हमारे 
5 में हमने देखा हैं कि पौराणिक व्याख्याकारों ने शैवमत को किस प्रकार 
हे अद्वेतवाद के निद्िचत पथ की और अग्रसर क्रिया हैं, तथा सांज्य की प्रकृति को 

किस प्रकार ईइवर की उस शाक्ति के रूप में माना है, जो न तो ईइवबर से भिन्न है और 
मै उससे तदात्म है। ऐसा विचार स्वाभाविक ही एक प्रकार की अस्थिरता की ओर 
पप्रतर करता है यह प्रासंगिक स्थानों पर देखा जा चुका है। माधव के अनुसार 
गज जम मकर 
हे विवादाध्यासितं बिह्वं विश्व-वित्‌-कत्तु-पूर्वकम्‌, कार्यत्वादवयो: सिद्ध कार्य कु 'भादिक॑ 
यथा, इति श्रीमनू-मातगेईपि, निमित्त-का रणं तु ईश इति । श्रव॑ चेद्वर-बादो$स्मानिः 
ैगेद्रजृत्ति-दीपिकायां विस्तरेणापि दर्शित इति । 

-अ्रघोर-शिवाचार्य की तत्व-प्रकाश पर दीका, (अश्रडयार हस्तलेख ) 


७0/2 
थ्जरः 


॥2 


५ 
दि] 


१५२ ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


दैवागम पति, पशु व पाश नामक तीन तत्त्वों तथा विद्या, क्रिया, योग एवं कार्य नामक 
चार श्रन्य तत्त्वों की व्याख्या करते हैं। जीवों की कोई स्वतंत्रता नहीं है तथा बन्धन 
भी स्वयं निर्जीव हैं परन्तु दोनों ईश्वर की क्रिया द्वारा संयुक्त हो जाते हैं । 


भोज ने अपनी पुस्तक तत्त्व-प्रकाश, शैवदरशन द्वारा स्वीकृत विभिन्न तत्त्वमीमांसीय 
तथा श्रन्य तत्त्वों की व्याख्या करने के लिए लिखी है । सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण तत्व शिव 
है जो चित्‌ माना जाता है, जिसका श्रर्थ शैवों के अनुसार संयुक्त ज्ञान व क्रिया है ।' 
समस्त निर्जीव सत्ताओ्रों का श्रधीक्षण तथा निरीक्षण करने वाले तत्त्व के रूप में ऐसे 
चेतन ईश्वर को स्वीकार करना पड़ता है। यह अनंत सत्ता स्वयं सिद्ध तथा एक ही 
है, यह निःशरीर है तथा किसी पर निर्भर नहीं है, यह एक तथा निरूपम है। यह सर्व- 
व्याप्त तथा नित्य भी है। मुक्त जीव मुक्ति प्राप्त करने के पश्चात्‌ इसी के समान हो 
जाते हैं, परंतु ईइवर सदैव एक ही समान तथा सदैव मुक्त रहता है तथा वह कभी किसी 
भ्रन्य उच्चतर सत्ता द्वारा निर्देशित नहीं होता । यह समस्त वासनाग्रों से रहित है। 

यह समस्त श्रशुद्धियों से भी रहित है ।* 


मृग्रेन्द्र श्रथवा मातंग परमेश्वर की तरह अधघोर शिवाचार्य भी शैवागमों का अनु- 
सरण करते हुए यह मानते हैं कि ईश्वर का अस्तित्व नैयायिक पद्धति के तर्कों से श्ननु- 
मानित किया जा सकता है। अतः यह तक॑ दिया गया है कि ईइवर ने संसार की 
सृष्टि की है, वह उसका पालन करता है तथा उसका संहार करेगा; वह हमारी दृष्टि 
पर आवरण डाल देता है। वहीं हमें मुक्त भी करता है। ये पांच क्रियाएँ अनुग्रह के 
भ्रन्तगत आती हैं । वास्तव में अनुग्रह का अर्थ ईश्वर की उस शक्ति से है जो स्वयं 
सांसारिक विषयों के रूप में अभिव्यक्त है तथा व्यक्ति के कर्माचुसार उसको बंधन वें 
मोक्ष की ओर प्रवृत्त करती है। बहुत सम्भव है कि शैवमत के कुछ सम्प्रदायों में 
ईदवर की क्रियाशीलता को ही 'अनुग्रह” माना गया हो । ये व्यक्ति महाकारंणिक 
कहलाते थे । इस प्रकार अनुग्रह का श्रर्थ सृष्टि की क्रिया तक विस्तृत हो जाता है । 
यदि यह साधारण अनुम्नह होता तब यह केवल उसी समय हो सकता था जबकि 
संसार पहले से ही श्रस्तित्व में श्रा चुका होता | किन्तु इस अनुग्रह में जो क्रियात्मक 


शो 


मृगेन्द्र को उनकी तत्व-प्रकार की टीका से उद्धृत करते हुए अघोर शिवाचार्य कहते 

हैं चेतन्यं दुकू-क्रिया-रूपमसिति “चिद्घन” चिदेव घनं देह-स्वरूपं यस्य स चिद्घतः | 

यह चिद्धन वह विशेषण है, जिससे तत्त्व-प्रकाश में शिव को विभूषित किया गया है । 

* भोंहों मदशूच रागश विषाद: शोक एवं च, वैचित्तम चैव हर्पशच सप्तैते सहजा मली: । 
-तत्व-प्रकाश, कारिका १ पर अघोर शिवाचार्य की टीका, (अश्रयार-हस्तलेख) । 

3 अ्नुग्रहश्चात्रोपलक्षणम्‌ । “वही । 


शैव दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १४३ 


रूप में सृष्टि, पालन, संहार, जीवों की दृष्टि पर आवरण डालना तथा स्रन्त में उन्हें 
मुक्त करना सम्मिलित है! श्रीकुमार इस स्थिति का स्पष्टीकरण यह मानकर करते 
हैं कि दृष्टि पर आवरण डालने तथा मुक्ति द्वारा ज्ञान देते की क्रियाएँ परस्पर विरोधी 
नहीं हैं क्योंकि मुक्ति और ज्ञान केवल उनके लिए है जिन्हें आत्म-नियंत्रण, इन्द्रिय- 
नियंत्रण, घैय एवं समरत भोगों के परित्याग की शक्ति प्राप्त है, तथा पूर्वोक्त उनके लिए 
है जिन्हें यह प्राप्त नहीं । इस प्रकार ईश्वर अपनी पांच प्रकार की क्रियाओं द्वारा, 
समस्त जीवों के मोक्ष तथा सुखानुभवों के लिए उत्तरदायी है। उसकी 'चित्‌' उसकी 
क्रियाप्तों के अविभाज्य रूप से संबंधित है। यद्यपि ईइब्रर चित्‌ स्वरूप है, तथा उस 
रूप में जीवों के समान है, तथापि ईश्वर उन शक्तियों द्वारा, जो जीवों को स्वयं प्राप्त 
नहीं, उन्हें मोक्ष प्रदान कर सकता है। यद्यपि ईश्वर की चित्‌ पूर्णतः क्रिया से 
संयोजित है तथापि यह उससे अभिन्न है। दूसरे शब्दों में ईश्वर शुद्ध वैचारिक 
गतिवित्रि है । 

शिव की शक्ति एक है यद्यपि इसे इसके विभिन्‍त कार्यो के अनुसार जिनका यह 
सम्पादत करती है, विभिन्‍न रूपों में प्रदर्शित क्रिया जा सकता है। श्रीकुमार यह 
इंगित करते हैं कि इस शक्ति का मूल आकार विशुद्ध ग्रानन्‍्द है जो शुद्ध चित्र से अभिन्‍न 
है। संसार की सृष्टि के लिए ईश्वर की अपनी शक्ति के अतिरिक्त किसी अन्य सावन 
की आवश्यकता नहीं होती, जिस प्रकार हम स्वयं शरीर के समस्त कार्यों का सम्पादन 
अपनी स्वयं की शक्ति द्वारा कर सकते हैं, तथा किसी श्रन्य बाह्य सहायता की आवश्य- 
कता नहीं होती । इस शनज्मित को माया से विभिन्‍न समझता आवश्यक है । माया पर 
विचार करते समय हम इसे बिंदु माया नामक अनंत शनित मान सकते हूँ, जो संसार क। 
उपादान कारण है ।* 





3 तत्व-प्रकाश, कारिका ७ ! 


वही-तत्व-प्रकाश पर टीका, कारिका ७। 
कार्य भेदे४पि मायादिवन्नास्या: परिणाम इति दर्शायति तस्य जड़घर्मत्वात्‌। श्रद्याम 
प्रधान-भूताम्‌ समवेताम्‌ अनेन परिग्रह-शक्तिस्वरूपम्‌ विन्दु-मायात्मकम्‌ श्रपि श्रस्ट 
वाह्म-शवित-दृयम्‌ श्रस्ति (अधघोर शिवाचार्य की टीका, अ्रडयार हस्तलेख) किन 
श्रीकुमार के विचार से माया से संयुक्त होकर शिव संसार के निमित्त तथा उपादार 
कारण बनते हैं : 
निर्मित्तोपादान-भावेन अवस्थानाद इति ब्रमः । 

इस विचारानुसार शैवमत शंकर के अद्वतवाद में समानता आरा जाती है ' 
अघोर शिवाचार्य से श्रपनी टीका इस विचार के विरोध में लिखी । उनका कथन 
है कि यह विचार उन शैवागमों के विचारों का प्रतिनिधित्व नहीं करता है जे 
ईंशवर को केवल निमित्त कारण मानते हैं । 


गे 


3 
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श्रीकुमार की टीका में प्राप्त शैवसिद्धांत श्रद्व॑ तवादी पुराणों में, शिवद्व त-प्रणाली 
के रूप में (विशेषतः यूत-संहिता में ) पहले ही श्रा चुका है ।' 


शिव केवल श्रपनी शक्ति द्वारा जीवों को अनुभवों तथा मोक्ष का प्रावधान करता 
है। ऊपर वर्णित पांच प्रकार की क्रिया को भी 'एक शक्ति” से पृथक्‌ किन्तु उसके 
विभिन्‍न कार्यों से सम्वादनार्थ विभिन्‍न प्रकारों के रूप में मानना चाहिए । 


तत्व-प्रकाश का उद्देश्य शवागमों में उपलब्ध शैवदर्शंन की व्याख्या करना हैं तथा 
मुख्यतः पति, पशु तथा पाश नामक पदार्थों का वर्णन करता है। पति ईइ्वर है एवं 
पशु, अणु कहलाता है तथा पांच पदार्थ पांच पाश हैं। अ्रणु ईइ्वर पर प्राश्रित हैं तथा 
ये विभिन्‍न प्रकार के वंधन से मुक्त हैं। पांच प्रकार के पदार्थ मल के कारण उत्पत्त 
हैं तथा वे बिन्दु माया की शुद्धियों तथा अशुद्धियों के विकास की विभिन्‍न श्रवस्थाएँ हैं । 
श्रीकुमार इंगित करते हैं कि क्योंकि आत्माएँ मल से अनादिकाल से संयोजित है, श्रतः 
वे माया के शासन में श्रा जाता है, परन्तु क्योंकि श्रात्माएँ शिव के स्वरूप की हैं, श्रतः 
जब यह मल जला दिया जाता है, तब वे शिव से एक हो जाती हैं। पांच प्रकार के 
पदार्थ जो बंधनकारी हैं मल, कर्म, माया, संसार (जो माया से उत्पन्न है) तथा वबांबने 
वाली शवित है ।* 


यह प्रश्न किया जा सकता है कि यदि यह शक्ति ईश्वर की है तब किस प्रकार 
अंघन में आने वाले विपयों का गुण बन जाती है ? उत्तर है कि वास्तव में शक्ति प्रभु 
की है तथा बन्धन या पाश में यह शक्ति केवल इस श्रर्थ में ही उपचरित मानी जा 
सकती है कि बंधन भ्रथवा बंवन की शक्ति जीव में तथा उसके द्वारा अनुभव की जाती 
है वह परमेश्वर की ही शक्ति । 

पशु वे हैं जो पाश से बंधे हैं, श्र्थात्‌ वें जीव जो जन्म व पुनर्जन्म के चक्र से 
होकर निकलते हैं । इस सम्बन्ध में श्रीकुमार आत्म चेतना तथा स्मृति के आधार पर 
आत्मा के विवेचन करने का प्रयत्न करते हैं, तथा यह मानते हैं कि इन तथ्यों की वौद्धों 





१ सूत संहिता, पुस्तक ४ पद्म २८। 
+ भल॑ कर्म व माया च मायोत्यमखिलं जगत, तिरोधानकरी शक्तिरथ पंचकमुच्यते । 
-श्रीकुमार की टीका पृ० ३२॥। 

3 ननु कथमेकस्या एवं दिव-शकते: पत्ति' पदार्थे: व पाशन्पदार्थे च संग्रह उच्यते । 
सत्यम्‌, परमार्थतः पति-पदार्थ एवं धक्तेरन्तरभाव: पाशत्वं तु तस्यां पाश घमनिवते- 
नेन उपचारात्‌ । तदुक्‍ते श्रीमन्यृगेन्द्रे-तासां माहेश्वरी शक्ति: सर्वानुप्राहिका शिवा, 
धर्मानुवर्तनादेव पाशय इति उपचयंत, इति । 

-अधघोर शिवाचार्य की टीका, (अडयार-हस्तलेख ) । 


शैव दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रत्थ॒ | [ १५५ 
द्वारा व्याल्या नहीं की जा सकी जो क्षण भंग्ुर आत्माओ्रों में विश्वास करते थे । ये तीन 
प्रकार की हैं-वे जो मल तथा कर्म से संयोजित हैं, वे जो केवल मल से संयोजित हैं, (ये 
दोनों प्रकार की आत्माएँ सम्मिलित रूप से 'विज्ञानकल' कहलाती है), तथा तीसरे 
प्रकार की सकल कहलाती हैं जो मल, माया तथा कर्म से संयोजित है । प्रथम, श्रर्थात्‌ 
विज्ञानकल पुनः दो प्रकार की हो सकती है अर्थात्‌ अशुद्धियों से संयोजित तथा अशुद्धियों 
रहित। वे जो मल से मुक्ति प्राप्त कर लेती हैं, ईश्वर द्वारा विभिन्न दैवी कार्यों के 
लिए नियुक्त की जाती हैं तथा उन्हें विद्येत्वर तथा मंत्रेश्वर कहते हैं । किन्तु सूक्ष्म 
शरीर का निर्माण करने वाले झ्राठ तत्त्वों के समष्टि शरीर से संयुक्त होने के कारण 
अन्य भ्रात्माएँ नवीन जीवन चक्क में चली जाती हैं। ये आठ तत्त्व इस प्रकार हैं-पांच 
ज्ञानेन्द्रियां, मनस्‌, बुद्धि तथा अहंकार, ये सब पुरयंष्टक अर्थात्‌ श्राठ तत्त्वों वाला शरीर 
कहलाते हैं । | 

वे, जिनके मल परिपक्व हो जाते हैं, उचित दीक्षा द्वारा ईश्वर से वह शक्ति प्राप्त 
कर सकते हैं जिनके द्वारा मल हटाए जा सकते हैं तथा वे ईश्वर से एक हो जाते हैं । 
किन्तु अन्य जीव ईइवर द्वारा बंधनों में बांध दिए जाते हैं तथा विविघ श्रनुभवों के चक्र 
को सहन करने के लिए बंधे रहते हैं जिसके अंत में वे मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं । 


पाश चार प्रकार के हैं-मल, कर्म, भायेय और माया । मल का पाश अनादि है 
तथा हमारे ज्ञान तथा क्रिया की शक्ति पर आवरण के रूप में है। भ्रनादि काल से 
कम का भी प्रवाह होता रहता है, वह मल पर निर्भर है। तृतीय मायेय कहलाता है 
जिसका अर्थ माया (जो चतुथं है) द्वारा उत्पन्त सूक्ष्म तथा स्थूल शरीर हैं। अ्रघोर 
शिवाचार्य का कथन है कि मायेय का अर्थ उन वासना के पशों से हैं जो कर्म के कारण 
उत्पन्न होते हैं। प्रलय के समय जिनके मायेय मल नहीं होता, वे स्वयं अकेले रह 
जाते हैं परन्तु मुक्त नहीं होते । 

परन्तु मल क्या है ? यह एक अनाध्यात्मिक पदार्थ माना जाता है जिसके कार्य 
अनेक है। इसी कारण जब एक व्यक्ति का मल हटा दिया जाता है तब वह दूसरों में 
कार्य कर सकता है। ईइवर की आवरण-शक्ति के समान यह मल' दूसरे व्यवक्यों में 
कार्य करता रहता है यद्यपि यह किसी एक व्यक्ति में से हटाया जा सकता है। जिस 
प्रकार भूसी बीज का श्रावरण करती है उसी प्रकार मल व्यक्ति के स्वाभाविक ज्ञान 
तथा कर्म का आवरण करता है, तथा जिस प्रकार भूसी अग्नि तथा ताप से जल जाती 
है उसी प्रकार जब आंतरिक आत्मा प्रकाशमान होती है तव मल हट जाता है। यह 
मल हमारे शरीरों के लिए उत्तरदायी है। जिस प्रकार ताम्वे का कालापन पारे से 
हटाया जा सकता है उसी प्रकार शिव-शक्त द्वारा भ्रात्मा का कालापन हट जाता है । 


कर्म अनादि है तथा धर्म एवं अ्रवर्म स्वरूप है। श्रीकुमार धर्म व अधर्म की 
परिभाषा दुःख तथा सुख के विशिष्ट कारण के रूप में करते हैं, तथा वे धर्म तथा अवबर्म 


१५४ | [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


श्रीकुमार की टीका में प्राप्त शवसिद्धांत भ्रद् तवादी पुराणों में, श्षिवद्ग त-प्रणाली 
के रूप में (विशेषतः सूत-संहिता में) पहले ही झा चुका है ।' 


शिव केवल अपनी शक्ति द्वारा जीवों को अनुभवों तथा मोक्ष का प्रावधान करता 
है। ऊपर वर्णित पांच प्रकार की क्रिया को भी 'एक शक्ति” से पृथक्‌ किन्तु उसके 
विभिन्‍न कार्यो से सम्वादनार्थ विभिन्‍न प्रकारों के रूप में मानना चाहिए । 


तत्व-प्रकाश का उद्देश्य शैवागमों में उपलब्ध शैवदर्शन की व्याख्या करना है तथा 
मुख्यतः पति, पशु तथा पाश नामक पदार्थों का वर्णन करना है। पति ईश्वर है एवं 
पशु, श्रण कहलाता है तथा पांच पदा्थे पांच पाश हैं। अ्रणु ईश्वर पर आश्रित हैं तथा 
ये विभिन्‍न प्रकार के वंघन से मुक्त हैं। पांच प्रकार के पदार्थ मल के कारण उत्पन्त 
हैं तथा वे बिन्दु माया की शुद्धियीं तथा श्रशुद्धियों के विकास की विभिन्‍न श्रवस्थाएँ हैं । 
श्रीकुमार ईंगित करते हैं कि क्योंकि आत्माएँ मल से अनादिकाल से संयोजित हैं, अतः 
वे माया के शासन में श्रा जाता है, परन्तु क्योंकि श्रात्माएँ शिव के स्वरूप की हैं, भ्रतः 
जब यह मल जला दिया जाता है, तब वे शिव से एक हो जाती हैं। पांच प्रकार के 
पदार्थ जो बंधनकारी हैं मल, कर्म, माया, संसार (जो माया से उत्पन्न है) तथा वांधने 
वाली शक्ति है ।* 


यह प्रइन किया जा सकता है कि यदि यह शक्ति ईश्वर की है तब किस प्रकार 
चंघन में आने वाले विषयों का गुण बन जाती है ? उत्तर है कि वास्तव में शक्ति प्रभु 
की है तथा बन्धन या पाश में यह शक्ति केवल इस अर्थ में ही उपचरित मानी जा 
सकती है कि बंधन श्रथवा बंबन की शक्ति जीव में तथा उसके द्वारा अनुभव की जादी 
है। वह परमेश्वर की ही शक्ति । 


पशु वे हैं जो पाश से बंधे हैं, श्र्थात्‌ वें जीव जो जन्म व पुनर्जत्म के चक्र से 
होकर निकलते हैं। इस सम्बन्ध में श्रीकुमार आत्म चेतना तथा स्मृति के आधार पर 
आत्मा के विवेचन करने का प्रयत्न करते हैं, तथा यह मानते हैं कि इन तथ्यों की वौद्धों 





१ सूत संहिता, पुस्तक ४ पद्म २८५ | 
* भल॑ं कर्म च माया च मायोत्थमखिलं जगत्‌, तिरोघानकरी शक्तिरथं पंचकमुच्यते । 
-श्रीकुमार की टीका पृ० ३२ ।॥ 

3 ननु कथमेकस्या एवं शिव-शकते: पत्ति पदार्थे: च पाश-पदार्थे चर संग्रह उच्यते ! 
सत्यम्‌, परमार्थतः पति-पदार्थ एवं शक्तेरन्तरभाव: पाशत्वं तु तस्यां पाश घमनिवर्त- 
नेन उपचारात्‌ । तदुक्ते श्रीमन्मृगरेन्द्रे-तासां माहेश्वरी शक्ति: सर्वानुप्राहिका शिवा, 
धर्मानुवर्तनादेव पाश इति उपचयंत, इत्ति । 

-श्रघोर शिवाचायं की टीका, (श्रडयार-हस्तलेख) । 


अप ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 
के विवंय में श्रन्य विचारों व सिद्धांतों के खंडन का प्रयत्न करते हैं। माया बस्तु सत्ता 
मनी जाँती है, जो संसार का कारण हैं। हमने पहले ही देखा है कि बंधन (मायेय) 
मेयों के कार्यो से उत्पन्न हैं, इस कारण माया पाश्ष का मूल कारण है। यह प्राति- 
भ्सिक नेंहीं है जैसा वेदातियों का वाथन हैं वरन यह संसार का उपादान कारण है । 
इसः प्रक्रीर हम देखते हैं कि मल, माया, कर्म तथा मायेय रूप से ईश्वर की शक्ति, पाश 
का श्राधारमूत्त प्रत्यय है । 


दिरव से उत्पन्त ये प्रथम पांच शुद्ध तत्त्व हैं। शिव का तत्त्व बिन्दु माना जाता है 
तंथा यहे सबके मूल तथा प्रारम्भिक कारण है। यह माया के समान नित्य है। श्रन्‍्य 
चार तत्त्व इससे उत्पन्त होते हैं तथा इस कारण इसे महामाया माना जाता है। ये 
तत्त्व विभिन्न संसारों के पौराणिक प्रधीक्षक 'ईइ्वर है जिन्हें विद्येश्वर मंत्रेश्वर श्रादि 
कहा गया है। विन्दु से शक्ति, सदाशिव, ईश्वर तथा विद्येश्वर उत्पन्न होते हैं। 


लक कर 


ये तैत्त्व॑ बुद्ध तेत्च माने जाते हैं। व्यक्तियों को ग्रनुभव का तथा कर्म करने का श्रवसतर 


अप मं 


प्रदान करेने के लिए पांच तत्त्वों की उत्पत्ति होती है, जो काल, निय्ति, कला, विद्या 
तथा राग है ।.. श्रव्यवत, गुण तथा तत्पश्चात बुद्धि एवं अ्रहुंकार, मनस्‌, पांच कर्मेंर्द्रियां 
व पांच शानेन्द्रियी तथा भूत तत्त्व जो माया के तेईस तत्त्वों का निर्माण करते है, मावा 
से जक्सल्नु झेक़े है;॥ 

# न्यछसमराक्ार हमडेखते है कि, प्रथम पांच तत्त्व-शिव, शक्ति, सदाशिव, ईश्वर तथा 
दिद्यत हैं घर येगसब शुद्धाववित्‌ स्वरूप (चिद्रूप) हैं, तथा इस स्वरूप का होने के कारण 
इनमें:कोई मलस्तेहीं हो[सकता । इसके उपरांत सात तत्व हैं जो शुद्ध व भ्रशुद्ध दीनों 
हैं।ए(ल्विद॑च्लिंदुन्लफ़) तंथारयेमाया, कान, निवति, कला, विद्या, राग तथा पुरुप हैं । 
य्द्मप्िंड्शुद्धपवित्त ईवरूप्रयहै तम्मेतषि अपने अ्रशुद्ध संयोजन के कारण यह अथुद्ध प्रतीत हो 
सकता है। इन तत्त्वों के उपरांत चौबीस तत्त्व है जो इस प्रकार हैं। अव्यक्तगुण- 
पूल, बुक पहुंकगामनसू; पांचि-झ्ानेन्द्रियां, पांच कर्मेन्द्रियां, पांच तनूमात्र तथा पचि 
महा शृत5। जय समस्त: छत्तीस तत्त्व हैं. 


# + खरे तंत्वों के इंस विंभाजेन की और हम घ्यान दे तब हम यह पाते हैं तथाकथित 


ध्शुद्ध तत्व अ्रधिकीशेत्ते: सोख्ये दर्शन के सत्व हैं। परन्तु जबकि सांख्य में प्रकृति तीन 
गुणों की सांम्योवस्था के रूप में अरव्यक्ति के समकक्ष समकी जाती हैं तव यहाँ शवदशंन 


अन्यक्ति ग्रनर्मिव्यर्क्ति है जो माया से उत्पन्न होता है तथा युणों का उत्पन्त 
करता है ) ऊंड् कका इज ५ खाई फाटक 
हद हा माफ: 


सारसंक्षेप के रूप में हम यहें कह सकते हैं कि, शवागमों पर प्राधारित तत्व- 
प्रकाश में प्रदर्शित विचारंबारा, भारतीय देशन के कुछ सिद्धांतों के साथ, कुछ पौराणिक 
जद्धाश्रों, का झनोज्ञा-सं मिश्षण+है ।, एफ-डीकाबपनह कुमार ने इसमें शंकर का अ्रद्वै त- 
इन पढ़ते कृ-प्रयत्नू; किया है-जब्नक़िसअन्य दीक़ाकृतस्ममेर्‌ ज्िवाचार्य ने इस प्रणाली में 


शैव-दर्शन के कुछ महत्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १४५६ 


अनादि इच्छा (संकल्प) है जिसके द्वारा सृष्टि के उद्भव तथा प्राकृतिक नियमों को 
समभलने के लिए यह माना जाता है कि उसके नित्य संकल्प हारा कर्मो के अनुसार 
विभिन्न घाराश्नों में प्रकृति के विकास के मार्ग में आने वाली बाघाशों को हटाया जा 
सकता है। ईइवर अन्य किसी पुरुष के समान है, केवल उसमें क्लेश नहीं है जिनसे 
साधारण पुरुष संयोजित है, तथा इसके कोई कर्म एवं कर्म के पूर्व संस्कार नहीं है । 
ऐसा दृष्टिकोण इस प्रणाली को विरोध से भी बचा लेता है, परंतु सिद्धांत-संप्रदायों की 
ईइवरवाद त्था सर्वेश्वरवाद अथवा श्रद्व तवाद के मध्य अस्थिर स्थिति का समर्थन करने 
के लिए कोई संगत तक नहीं है। शांकर वेदांत में ब्रह्मम भी यथार्थ है, तथा एक मात्र 
वही उपादान तथा निमित्त कारण है । जगदाभास केवल एक आभास है तथा इससे प्ृथक्‌ 
उसकी कोई सत्ता नहीं है। यह माया द्वारा उत्पन्न एक प्रकार का भ्रम है, जो न सत्‌ 
है, और न असत्‌, क्योंकि यह भ्रम की परिभाषा के अंतर्गत झा जाता है। घम्म तथा 
दर्शन के विरोध से बचने के लिए शैव-संप्रदाय के भिन्न रूपों को प्रथक्‌ करना होगा । 


शिव-तत्व, जिससे उपयुक्त पांच शुद्ध तत्व (सदाशिव झ्रादि) उत्पन्न [होते हैं, 
बिंदु अर्थात्‌ सभी परिणामों से अतीत शुद्ध ज्ञान तथा क्रिया शक्ति कहलाता है। यह 
माना जाता है कि यह शुद्ध शिव या विंदु अथवा महामाया, सृष्टि के समय विभिन्न 
शक्तियों से परिपूर्ण रहते है, तथा इन शक्तियों में तथा इनके द्वारा माया और उसके 
विकार विश्व की उत्पत्ति के लिए क्रियान्वित होते हैं, जो आत्माश्रों के बंधन का आधार 
हैं। विश्व को उत्पन्न करने के लिए अनेक शक्तियों की यह गति श्रनुग्रह कहलाती है। 
इन शक्तियों द्वारा जीवों तथा निर्जीव पदार्थों का उचित सम्बन्ध करवाया जाता है, 
तथा सृष्टि का कार्य चलता रहता है। अतः सृष्टि प्रत्यक्ष रूप में शिव के कारण नहीं, 
वरन्‌ उसकी शक्ति के कारण है। आगे अधिक कठिनाई तब अनुभव होती है, जब 
यह कहा जाता है कि यह शक्तियाँ ईश्वर से भिन्‍न नहीं है। ईश्वर के संकल्प तथा 
प्रयास केवल उसकी शावित की अभिव्यक्तियां हैं ।* 


ईइवर के ज्ञान तथा कर्म के बीच दोलायमान विभिन्‍न व्यापार सदाशिव, ईइवर 
और विद्या के भिन्न तत्वों के रूप में प्रदर्शित किए गए हैं । परंतु ये व्यापार दिक्‌ तथा 
काल में घटित अस्थायी घटनाएँ नहीं है, वरन्‌ केवल बौद्धिक वर्णन हैं। वास्तव में 
शिव तत्व सदैव एक समान रहता है। विभिन्‍न क्षण केवल काल्पनिक हैं। अनेक 


िभनिनननीनननन-नननत+-न ननानन नन--म+++- न >ा»कक० 


च +३ न 
इस भ्रकार 'मातंग परमेश्वर पृ० ७६, से उद्धुत करते हुए श्रीकुमार कहते हैं : 


तदुक्‍त मातंगे : 
पत्ठु: परा सूक्ष्म जाग्रतो द्योतन-क्षमा, 
तया प्रभु: प्रवुद्धात्मा स्वतंत्र: स सदाशिव: । 


| 
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शवितयों से युवत केवल शिव-तत्व ही है, जिसके बौद्धिक मूल्यांकन के लिए उसके 
अनेक भेद किए जा सकते हैं ।' 


सांख्य-प्रणाली में यह माना गया था कि प्रकृति स्वतः अपने स्वयं के नैसगिक 
स्वभाव के कारण, समस्त जीवों को, उनके अनुभवों की सामग्री प्रदान करने के लिए 
विकास की प्रक्रिया में श्रग्मसर होती है, तत्पश्चात्‌ उनको मुक्त कर देती है । सिद्धांत- 
प्रणालियों में यही विचार शनुग्रह शब्द द्वारा व्यक्त किया गया है। यहाँ शक्ति का 
तात्पयं है श्रनुभव की उत्पत्ति तथा मोक्ष के लिए अनुग्रह से संयोग करना है। शिव को 
श्रटल तथा झ्चल मानने के कारण इस प्रणाली में सगुण ईइ्वर को स्थान नहीं है । 
निर्गुण सत्ता के साथ भ्नुग्रह का विचार संगत रूप में प्रयुक्त नहीं हो सकता । 


ईदवबर की शक्तियाँ, जिन्हें हम उसका संकल्प अथवा प्रयास कहते हैं, कारण हैं 
तथा माया उपादान है, जिससे संसार का विधान होता है, परंतु यह माया इस रूप में 
इतनी सूक्ष्म है कि इसका प्रत्यक्षीकरण नहीं हो सकता । यह सभी के लिए एक सामान्य 
कारण पदार्थ है। यह माया हममें विभ्रम उत्पन्न करती है तथा हमें उनसे श्रभेद 
बुद्धि भी पैदा करवाती है, जो हमसे भिन्‍न हैं। माया का यह अ्रमात्मक कार्य है । 
इस प्रकार भ्रम को अन्यथा-ख्याति के समान प्रकार का मानना होगा, श्रर्थात्‌ वह भ्रम 
जिसमें मनुष्य एक वस्तु को भ्रन्य वस्तु समझता है, जैसाकि योग में है। समस्त कर्म 
माया में सूक्ष्म रूप में निहित माने जाते हैं, तथा जीवों के लिए जन्म व पुनर्जन्म के 
चक्नों को चलाते हैं। इस प्रकार माया उन अन्य समस्त वस्तुओं की द्र॒ष्यात्मक सत्ता 
है, जिनका हम प्रत्यक्ष कर सकते हैं । 


परिवर्ततशील माया तथा अ्परिवर्तनशील ईश्वर भ्रथवा शिव के संबंध के विषय 
में मुख्य भआ्रांति की व्याख्या हमने पहले ही की है। परंतु इसके पश्चात्‌ यह श्रणाली 
आस्तिकवाद की ओर सुग्रमता से मुड़ जाती है, तथा समस्त जीवों को अनुभव की 
सामग्री प्रदान करने के लिए ईश्वर की शक्तियों द्वारा ईश्वर के संकल्प से माया किस 
प्रकार परिवर्तित हो जाती है यह स्पष्ट करती है। काल भी माया का एक कार्य है । 
काल में तथा काल द्वारा नियति प्रादि के अन्य तत्व उत्पन्न होते हैं। नियति का श्रर्थ 
सबको तियंत्रित करना है। यह उसी भ्र्थ में प्रयुक्त है जिस अर्थ में हम 'प्राकृतिक 
नियम' द्ब्द का प्रयोग करते है, जैसे बीज में तेल का अस्तित्व, भूसी में दाने का तथा 
इस प्रकार की श्रन्य समस्त नैसगिक प्राकृतिक घटनाएँ । नियति दाब्द की उत्पत्ति 
“नियम' से है जो दिकू तथा काल में कार्य करता है। तथाकथित कलाततत्व नियति 


2.) 
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त्व वस्तुत एक शिव-सज्ञां चित्र-शक्ति-शत-खंचितम्‌, 


शतित व्यापुति-भेदात्तस्येते कल्पिता भेदा: । -तत्व-प्रकाश २-१३ 
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जाती हैं, जिससे वे बहुत ग्ंश्यों में स्वयं ज्ञान प्राप्त करने तथा क्रिया करने के लिए 
स्वतंत्र हो जाते हूँ। इस प्रकार कला वह है, जो कतृ त्व श्रभिव्यक्त करती है (कतृंत्व 
व्यंजिका) । काल के द्वारा ही अनुभव व्यक्तियों से संयोजित किए जा सकते हैं।* 
कला के कार्य से-ज्ञान उत्पन्न होता है तथा ज्ञान द्वारा सांसारिक पदार्थों को समस्त 
झनुभव सम्भव होते हैं । 
सांख्य प्रणाली में यह माना जाता है कि बुद्धि पदार्थों के सम्पर्क में आती है, तथा 
तब उनके भ्राकार ग्रहण करती है। वहां स्थित श्रध्यक्ष पुरुष द्वारा ऐसे बुद्धियत श्राकार 
प्रकाशित किए जाते हैं। तत्व प्रकाश में प्रतिपादित सिद्धांत-प्रणाली इस विचार से 
प्रसहमत है। यह मानती है कि अक्रिय होने के कारण पुरुष प्रकार उत्पन्न नहीं कर 
सकता । जिसे बुद्धि जानती है, वह विद्या या ज्ञान के तत्व द्वारा ग्रहण होता है, क्योंकि 
विद्या पुरुष से भिन्‍न है, तथा वास्तव में वह माया से उत्पन्त है। वह पदार्थों, वृद्धि 
तथा आत्मा के मध्य एक मध्यस्थ कड़ी बन सकती है। माया से उत्पन्न होने के 
कारण, वुद्धि स्वयं प्रकाशित नहीं हो सकती, परेतु ज्ञान की उत्पत्ति के लिए विद्या 
एक पृथक्‌ पदार्थ के रूप में उत्पन्न होती है। यह एक श्राश्चर्यपर्ण सिद्धांत है, जो 
सांख्य से भिन्‍न है, परंतु ज्ञान-मीमांसीय विचार या व्याख्या के रूप में दार्शनिक दृष्टि से 
निरथंक हो है। साघारणतः राग का श्र्थ मोह है, जो समस्त व्यक्तिगत प्रयासों का 
सामान्य कारण है। यह बुद्धि का शुण नहीं है, वरन्‌ एक सर्वथा भिन्‍न तत्व है। जब 
किसी की प्रवृत्ति किसी भी इन्द्रिय विषय की ओर नहीं हो तब भी “राग” हो सकता है, 
जो एक व्यक्ति को मोक्ष की ओर अग्रसर करेगा ।* पशु से संयोजित यह काल, 
नियति, कला, विद्या तथा राग की समष्टि उसे पुरुष बनाती है, जिसके लिए भौतिक 
संसार अव्यक्त, गुण आदि के रूप में विकसित होता है। यहाँ भी सांख्य-प्रणाली से 
इसकी भिन्नता की ओर ध्यान देना चाहिए। सांख्य में अव्यक्त का निर्माण गुणों की 
साम्यावस्था से होता है, परंतु यहां गुण अव्यक्त से उत्पन्न होते हैं, जो एक पृथक्‌ 
तत्व है । 
शैव-प्रणाली निम्नलिखित तीन प्रमाण स्वीकार करती है : प्रत्यक्ष अनुमान तथा 

शब्द-प्रमाण । प्रत्यक्ष में वह सविकल्प तथा निविकल्प दोनों को स्वीकार करती है, 
जिनकी व्याख्या इस रचना के प्रथम दो भागों में की गई है । अनुमान के विपय में 

) इस प्रकार “मातंग' से उद्धुत करते हुए श्री कुमार कहते हैं (प० १२१) यथाग्नि- 
तप्त-मृतपात्रं जन्तुनालिग्ने क्षमम तथाणुं कलया विद्ध भीग: शक्‍नोति वासितु भोग- 
पात्री कला ज्ञेया तदाबारइच पुद्गल: । 

इस प्रकार-श्री कुमार कहते हैं (प० १२४) अस्य विपयावभासेन विता पुरुष प्रवृत्ति- 


हैतुत्वाद्‌ बुद्धि-बर्म-वैलक्षण्य सिद्धि: मुनुक्षोविपय-तृष्णस्य तत्साथने विपयावभासेन 
विना प्रवृत्तिद्‌ प्टा । 
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कार्य से कारण का भ्रनुमान तथा कारण से कार्य का श्रनुमान तथा तृतीय प्रकार का 
सामान्यतो दृष्ट अनुमान स्वीकार करते हैं । 


बुद्धि से उत्पन्न श्रहंकार का तत्व स्वयं को जीवन तथा श्रात्मचेतता की भावनाभ्रों 
में ग्रभिव्यकतत करता है किन्तु श्राधारभूत तत्व आत्मा” इन भावनाश्रों से अप्रभावित 
रहती है। यह प्रणाली सात्विक, राजस तथा तामस अहंकार, के सांख्य के समान, त्रिधा 
विभाजन में विश्वास करती है। पूर्णतया सांख्य के समान ही श्रन्‍्य तत्व हैं जिनकी 
विस्तृत व्याख्या की पुनरावृत्ति भ्रनावश्यक है | 


शिव तत्व तथा माया का सम्बन्ध परिग्रह-शक्ति कहलाता है। इस सम्बन्ध की 
प्रक्रिया इस अर्थ में समझी जाती है कि शिव की उपस्थिति भात्र से माया में विविध 
रूपांतर होते हैं, तथा वही इसे संसार के रूप में इसके विकास की और अ्रथवा समय 
आने पर विनाश की ओर तथा पुनः सृष्टि की श्रोर प्रवृत्त करती है। इसकी तुलता 
सूर्य तथा कमल से की जा सकती है। केवल सूर्य की उपस्थिति में कमल स्वयं खिल 
जाता है, जबकि सूर्य सवंधा अ्रपरिवर्तित रहता है। इसी प्रकार चुम्बक की उपस्थिति 
में लौह-चूर्ण में गति होती है। इस तथ्य की विविध घामिक शब्दों द्वारा विविध 
व्याख्याएँ की गई हैं, जैसे ईश्वर का संकल्प, ईइवर का अनुग्रह तथा ईइवर द्वारा समस्त 
जीवित प्राणियों का वंधन । पुन: इसी अर्थ में समस्त संसार को ईइवर की शक्ति तथा 
संकल्प की अभिव्यक्ति माना जा सकता है, तथा ईदबरवाद की स्थिति का समर्थन 
किया जा सकता है। दूसरी ओर, क्योंकि एकमात्र शिव ही एक परम तत्व है उसके 
श्रतिरिक्‍्त कुछ भी होना सम्भव नहों, इस प्रणाली की व्याख्या शंकर की व्याख्या के 
समान शुद्ध भ्रदव॑ तवाद के रूप में की गई है, जहाँ विविध सांसारिक पदार्थ अ्रनेकता के 
आभासमात्र के रूप में प्रकट होते हैं, जवकि यथार्थ में केवल शिव का ही अस्तित्व है। 
इसी आधार पर सूृत्र-संहिता के यज्ञ वैभव अध्याय में शिवाद्व त-प्रणाली की व्याख्या 
की गई है। 

ईश्वर की शक्ति एक है, यद्यपि विभिन्न संदर्भों में यह ॒मनंत तथा अनेक प्रतीत 
हो सकती है। यही शुद्ध शक्ति, शुद्ध संकल्प तथा बल के समरूप है। माया के 
परिवतंनों की व्याख्या सृष्टि के द्वारा जीवों के लाभ के लिए ईदवर के अनुग्रह के 
विस्तार के रूप में की गई है। ज्ञान के रूप में ईश्वर शिव कहलाता है तथा कर्म के 
रूप मे शक्ति कहलाता है। जब दोनों का सवुल्नन हो जाता है, तब हमें सदाशिव 
प्राप्त होता है। जब कर्म की प्रवलता होती है तब यह महेश्वर कहलाता है । 


इस प्रणाली में कम-सिद्धांत सामान्यतः: बैसा ही है जैसाकि बहुत सी अ्रन्य 
सगालियों में है। यह सामान्यतः बहुत अंशों में सांस्य-सिद्धांत से सहमत है, परंतु 


पेदादिव आ्रादि पांच तत्व अन्य कहीं नहीं पाए जाते हैं, तथा थे केवल पौराणिक दृष्टि 
से ही महत्वपूर्ण हैं । 


शव दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १६३ 


पशिव-ज्ञान-सिद्धियर' केवल सदाचरण, शिष्ट संभाषण, रादुभाव, मैन्नी, निर्दोप 
संयम, दया, सम्मान, श्रद्धा, सत्यता, ब्नह्मचयं, आत्म-संयम, विवेक श्रादि नियमों का ही 
प्रतिपादन नहीं करता, वरन्‌ ईश्वर के प्रति प्रेम तथा उसकी भक्ति की श्रावश्यकता पर 
भी बल देता है। 

वीरशैवमत के मूलाधार श्रीकरभाष्य में श्रीपति पंडित के वेदान्त सिद्धांत । 


श्रीपति पंडित चोदहवीं शताब्दी के उत्तराद्ध में विद्यमान थे तथा ब्रह्मसूत्र पर 
श्रन्तिम टीकाकारों में एक थे । श्रीपति पंडित का कथन है कि उन्हें ब्रह्मसूत्र पर टीका 
लिखने की प्रेरणा प्रगस्तयवृत्ति नामक निबन्ध से मिली जो श्रव प्राप्त नहीं है। उनकी 
रेवण के प्रति भक्ति है, जिनको उन्होंने पंथ का महान्‌ संत माना है, तथा मणल के प्रति 
भी भक्ति है, जो पटस्थल-सिद्धांत के प्रतिपादक माने जाते है। वे राग की भी भक्ति 
करते हैं जो द्वापर युग में विद्यमान थे तथा जिन्होंने परंपरा से आए शैवमत की स्थापना 
के लिए मीमांसा तथा उपनिपदों के मुख्य तत्वों का संकलन किया । 


श्रीकर-भाष्य को भिन्न श्रुतियों तथा स्मृतियों के विचारों के निश्चित वर्गकिरण- 
कर्ता के रूप में माना जाना चाहिए, तथा इसका मुख्य श्रेय राम को देना चाहिए। 
परंतु, यद्यपि यह रचना वेदांत के दत अथवा अद्वेत्‌ विचारों की व्याख्या से स्वयं को 
पृथक्‌ रखती है, तथापि यह एक ऐसे सिद्धांत को मानती है जिसको विशिष्टाद्व त कहा 
जा सकता है, तथा यहां प्रतिपादित सिद्धांत के मतों में वीरशव कहलाने वाले शवों का 
भी समर्थंत मिलता है। यह स्मरण रखना है कि श्रीपति रामानुज के पर्याप्त समय 
वाद हुए तथा उनके लिए यह सम्भव था कि उन्होंने कुछ विचार रामानुज' के विचारों 
से लिए हें 

अथातो ब्रह्म जिज्ञासा सूत्र की अपनी व्याख्या में शंकर ब्रह्मन्‌ के प्रति जिज्ञासा 
की आवश्यकता की शोर अ्रग्नमसर करने वाली स्थिति को महत्व देते हैं, तथा रामानुज 
भी इसी प्रइन का विवेचन करते हैं एवं उनके विचार से, पूर्व मीमांसा तथा वेदांत दोनों 
एक ही अध्ययन के विषय हैं, परंतु श्रीपति यहाँ इस प्रइन को छोड़ देते हैं, तथा वतलाते 
हैं कि इस सूत्र का उद्देश्य ब्रह्मन्‌ू के स्वरूप तथा उसके सत्‌ अथवा असत्‌ होने के विपय 
में जिज्ञासा उपस्थित करने का है। उनके अनुसार इस सूत्र का उद्देश्य ब्रह्मन्‌ के जीवों 
पर प्रभाव के अन्वेषण में भी है । 

श्रीपति ने पूर्व मीमांसा तथा वेदांत दोनों अनुशासनों को एक ही विज्ञान के रूप में 
स्वीकार किया परंतु चार्वाक के इस सिद्धांत का कि जीवन भौतिक संयोगों द्वारा ही 
उत्पन्न है, उन्होंने अत्यधिक विरोध किया । वह यह स्पष्ट करते हैं, कि चार्वाक के 
ब्रह्मन्‌ की सत्ता को नकारने की बात इस मान्यता पर आ्राधारित है कि मृत्यु के पश्चात्‌ 
क्या होता हैं यह बताने के लिए, दूसरे संसार से कोई नहीं श्राया है। श्रीपति यह भी 
इंगित करते हैं कि वैदिक शाखाओं में कुछ ऐसे सम्प्रदाय भी हैं, जो ईश्वर के अथवा 


१६४ ] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


जीवों पर उसकी शक्ति के अस्तित्व को अस्वीकार करते हैं, तथा जिनके विचारानुसार 
प्राग्वैदिक भाषा में “प्रपूर्व' कहलाने वाली कर्म की शक्ति द्वारा ही मनुष्यों के सुखों व 
दुःखों की व्याख्या की जा सकती है। अतः यदि शरीर तथा आत्मा को एक ही माना 
जाय ग्रथवा व्यक्ति के कर्मों के उचित रूप से फलित होने के लिए ईश्वर की आवश्यकता 
न मानी जाय, तो वेदांत के अ्रध्ययन के इन दो प्रयोजनों की आवश्यकता नहीं रह 
जाती । 


अतः इस जिज्ञासा की उत्पत्ति करने वाला संशय कहीं अ्रन्यत्र स्थित होना चाहिए 
अर्थात्‌ भगवान्‌ शिव के अथवा जीवों के स्वरूप के प्रति होना चाहिए। केवल भगवान्‌ 
शिव के अस्तित्व को यथार्थ मानने की घोषणा अनेक वैदिक ग्रंथों में की गई है। हमारी 
आत्मचेतना में अभिव्यक्त होने वाली श्रात्मा भी भिन्न सत्ता के रूप में ज्ञात है। 
ऐसा होने पर संशय किस प्रकार उदित हो सकता है ? इसके अतिरिक्त ब्रह्मन्‌ का 
स्वरूप हम केवल तक द्वारा ज्ञात नहीं कर सकते, क्योंकि अनित्य आत्मा के स्वरूप का 
ज्ञान प्राप्त कर लेने से नित्य ब्रह्मन्‌ के स्वरूप का बोध संभव नहीं है। इसके अतिरिक्त 
उपनिपद्‌ घोषित करते हैं कि ब्रह्मनू, चेतन तथा अ्रचेतन दो प्रकार का है। श्रतः ब्रह्म 
ज्ञान होने के उपरांत भी भ्रचेतन ब्रह्मन्‌ का ज्ञान शेष रह जाता है इसलिए मोक्ष नहीं 
प्राप्त हो सकेगा । 


दूसरा प्रश्त उठ सकता है कि तक का उद्देश्य इसका निश्चित ज्ञान प्राप्त करना 
है कि कया ब्रह्मन्‌ व आत्मा एक है। उसके समर्थन के लिए अनेक ग्रंथ हैं, परंतु फिर 
भी हमारी स्वयं की श्रात्म चेतना हमें व्यक्तियों के रूप में अ्रभिव्यक्त करती है इससे 
विरोध उत्पन्न होता है। इसका सामान्य उत्तर यह है कि हमारी शअहं-चेतता की 
पृथक सत्ता हमें सदैव इस वात की ओर प्रवृत्त करेगी कि हम आत्मा और ब्रह्मन्‌ के 
तादात्म्य का कथन करने वाले उपनिषदीय शास्त्रों को गलत समझें । परंतु दूसरी शोर 
यह भी उत्तर हो सकता है कि अविद्या द्वारा ब्रह्मन्‌ हमारे व्यक्तित्व के आभास की 
सृष्टि करता है और हमें यह श्राभास होता है कि “मैं एक पुरुष हूँ ।! क्योंकि ऐसे सर्वे- 
व्यापी भ्रम के विना मोक्ष का प्रइन ही नहीं उठ सकता। इसके अलावा शुद्ध ब्रह्म 
तथा समस्त जागतिक पदार्थ परस्पर उतने ही भिन्न हैं, जितना प्रकाश से अंधकार, फिर 
भी ऐसा भ्रम स्वीकार करना ही पड़ता है। क्योंकि अन्यथा समस्त सांसारिक व्यवहार 
ही समाप्त हो जाएगा ।(ग्रतः ब्रह्मन्‌ के निश्चित स्वरूप, जीव तथा संसार के सच्चे स्वरूप 
के अन्वेषण के लिए कदाचित्‌ ही कोई स्थान रह जाता है। क्योंकि उस परात्पर ब्रह्मन्‌ 
की अ्रनंत सत्ता को स्वीकार करना पड़ता है, जिसका झब्दों से वर्णन नहीं किया जा 
सकता । अतः ब्रह्मन्‌ समस्त तर्को से परे है । ह 


ऐसी स्थिति में प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा, अनुमान प्रमाण द्वारा तथा उपनिपद्‌ एवं 
श्रुति के प्रमाण द्वारा ईश्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करते के विपय में श्रीपति प्रथम 


शैव दर्शन के कुछ महत्वपूर्ण ग्रन्थ ] [ १६५ 


प्रदन प्रतिपादित करते हैं। हमें अनुभव द्वारा ज्ञात है कि प्रतिभा, योग्यता तथा घन 
श्रादि युक्त होते हुए भी कुछ मनुष्य अपने लक्ष्य प्राप्त नहीं कर पाते, जबकि सब कुछ न 
होते हुए भी ग्रन्य मनुष्य सफल हो जाते हैं। श्रीपति के श्रनुसार यह निश्चित रूप से 
एक सर्वज्ञ प्रभु के अ्रस्तित्व तथा मानव जाति से उसके संबंधी को प्रमाणित करता है। 
साधारण अनुभव में जब हम किसी मंदिर को देखते हैं तव हम यह कल्पना कर सकते 
हैं कि इसका कोई निर्माता होगा। इसी प्रकार संसार के दुृष्टांत में भी हम यह 
कल्पना कर सकते है कि इसका कोई निर्माता भ्रवध्य ही होगा । चार्वाक का यह तक 
स्वीकार नहीं किया जा सकता कि पदार्थों के संयोग से वस्तुएं इसी में से उत्पन्न हो 
जाती हैं, क्योंकि हमने कभी पदार्थों के संयोग से ऐसे जीव का उत्पन्न होना नहीं देखा 
जैसा हम पक्षियों अथवा पशुओरों में पाते हैं। जहाँ तक गीबर श्रादि के दृष्टांत का 
प्रशत है उनमें किसी प्रकार कुछ जीव पड़ गए होंगे जिससे कि उनसे मक्खियों तथा 
कीटाणुओं का जन्म हो सके । यह भी स्वीकार करना पड़ता है कि व्यक्ति के कर्मा- 
नुसार ईश्वर दंड अथवा पुरस्कार प्रदान करता है तथा कर्म स्वतः फलित नहीं होते, 
वरन्‌ ईश्वर की इच्छानुसार फलित होते हैं । 


कुछ उपनिपदों में ऐसा कहा गया है कि प्रारम्भ में कुछ भी नहीं था, परंतु इस 
कुछ नहीं को अस्तित्व की एक सूक्ष्म अवस्था माना जाना चाहिए, क्योंकि अन्यथा समस्त 
वस्तुएँ कुछ नहीं में से उत्पन्न नहीं होती । उपनिपदों में उल्लिखित इस अ्रसत का भ्र्थ 
श्राकाश माल के समान केवल अभाव मात्र अथवा असंभव कल्पना मात्र नहीं है। 
बादरायण ने अपने ब्रह्मसूत्र में भी शुद्ध निषेघ के ईस विचार का खंडन किया है 
(२-१-७) | वास्तव में वेद तथा आगम, अनन्त जञ्ञक्तियों के साथ भगवान शिव को 
सूक्ष्म अथवा स्थूल संसार का कारण घोषित करते हैं । किन्तु मनुष्य ब्रह्मन्‌ से अत्यंत 
भिन्न हैं, क्योंकि मनुष्य सदेव अपने पापों तथा दुःखों से पीड़ित रहते हैं। जब उपनिषद्‌ 
यह कहते हैं कि ब्रद्मन्‌ जीव से एक है तब स्वाभाविक ही यह जिज्ञासा उत्पन्न होती है 


कि इन दोनों में परस्पर सर्वथा भिन्न होते हुए भी किस प्रकार तादात्म्य माना जा 
सकता है ? 


श्रीपति का विचार है कि जीव का ब्रह्मन्‌ से तादात्म्य बताने वाले औपनिपद 
वाक्‍्यों का तात्पयें इस सादृश्य के आधार पर समझा जा सकता है जिस प्रकार 
सरिताओं का सागर में प्रवेश होकर उससे एक हो जाने की वात समझी जा सकती है। 
हमें एक “भ्रम' की कल्पना की आवश्यकता नहीं है, जैसारकि शंकर मानते हैं। श्रम के 
विना मोक्ष की समस्‍या उदित नहीं हो सकती । क्योंकि जब हम यह कहते हैं कि 
“हमें ज्ञात नहीं' तब्र हमें अज्ञान का प्रत्यक्ष लक्षण अनुभव होता है । 


शंकर के इस विचार का श्रीपति दुढ़तापूर्वक विरोध करते हैं कि चित्‌ स्वरूप 
चाला एक भेद-रहित ब्रह्मन्‌ है जो विभिन्न प्रकार के स्वरूपीं में प्रकट होता है। क्रह्मन्‌ 
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जीवों से सर्वथा भिन्न-स्वरूप है। यदि ब्रह्मन्‌ में अविद्या का गुण मान लिया जाए तो 
वह ब्रह्मन्‌ नहीं रह जाएगा । इसके अतिरिक्त, ऐसी किसी श्रविद्या से उस ब्रह्मन्‌ को 
विभूषित नहीं किया जा सकता, जिसका प्राय: श्रुति ग्रंथों में, शुद्ध तथा विचार रहित 
श्रथतवा मन से रहित के रूप में वर्णत किया गया है । यदि अ्रविद्या को ब्रह्मनू में माना 
जाए, तो हमें मोक्ष के लिए इस श्रविद्या को हटाने के लिए किसी दूसरी संत्ता को 
मानना होगा | ब्रह्मन्‌ स्वयं इसको खोज कर घारित नहीं सकता क्योंकि एक क्षण में 
विद्या से घिरा तथा दूसरे क्षण में उससे मुक्त होने के कारण यह एक समान रूप में 
श्रपना निरपेक्ष तादात्म्य नहीं रख सकेगा । संसार का स्वप्न के समान अ्रमात्मक 
प्रत्यक्षों से निर्मित होने का विचार भी दोषप्रद है, क्योंकि सं्रार में एक निश्चित क्रम तथा 
व्यवस्था है जिसका उल्लंघन नहीं किया जा सकता। वादरायण स्वयं भी वाह्म संसार 
के अस्तित्व के न होने के विचार का खंडन करते हैं (२-२-२७-२८) । इसके अतिरिक्त, 
भेदरहित ब्रह्मत्‌ के अस्तित्व को, केवल शब्द-प्रमाण व अनुमान के प्रमाण पर ही सिद्ध किया 
जा सकता है, परंतु क्योंकि ये दोनों भी हमारे भेदयुक्त विचारात्मक संसार के अंतर्गत 
सम्मिलित हैं, भ्रतः ये हमें उनसे परे अग्रसर नहीं कर सकते झौंर न भेदरहित ब्रह्मन्‌ के 
श्रस्तित्व को सिद्ध कर सकते हैं। इसके अ्रतिरिक्त, यदि वेदों के सत्य को स्वीकार 
किया जाय, तब द्वत की स्थापता हो जाएगी, तथा यदि उसे स्वीकार नहीं किया जाय, 
तब ब्रह्म की एकमात्र सत्ता को सिद्ध करने के लिए कुछ नहीं रहेगा । इसके पलावा, 
ऐसा कुछ प्रमाण नहीं है जिससे संसार के भ्रम को सिद्ध किया जा सके । श्रविद्या 
स्वयं यथेष्ट प्रमाण नहीं मानी जा सकती क्योंकि ब्रह्मत्‌ स्वयं-प्रकाश माना जाता है। 
इसके श्रतिरिक्‍त ऐसे ब्रह्मन्‌ की स्वीकृति का श्रर्थ एक ऐसे सगुण ईश्वर की श्रस्वीकृति 
होगा जिसका समर्थन गीता सहित अनेक धर्म ग्रंथों ने किया है । 


उपनिपदों के वे वचन, जो संसार को नाम तथा रूप से निर्मित मानते हैं, आवब- 
दयक रूप से इस विचार की सिद्धि नहीं करते कि केवल ब्रह्मन्‌ ही सत्य हैं तथा संसार 
सिथ्या है। क्योंकि यही उद्देश्य शिव को संसार का उपादान कारण मान कर प्राप्त 
किया जा सकता है, जिसका यह श्रर्थ नहीं कि संसार मिथ्या है। सम्पूर्ण आशय यह 
है कि जिस रूप में भी संसार प्रकट हो, यह यथार्थ में शिव के अतिरिक्त कुछ 
नहीं है ।* 

जब बादरायण कहते हैं कि संसार को ब्रह्मन्‌ से भिन्न नहीं किया जा सकता तब 
उसका स्वाभाविक श्रर्थ यह है कि ब्रह्मन्‌ से उत्पन्न अनेक रूप संसार उससे अभिन्न है । 





चाचारंमर्ण विकारों नामघेयम्‌ मृत्तिकेत्येव सत्यमिति श्रुततों श्रपवाद दर्शनादध्यासो 
ग्राह्म इति चेन न । वाचारंमण-श्रुतीनां शिवोपादानत्वात्‌ प्रपंचस्य तत्तादात्म्य बौध- 
कत्व॑ विधीयते न च मिथ्यात्वम्‌ । -श्रीकर-भाष्य, पु० ६ । 


शैव-दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ] [ १६७ 


संसार को ब्रह्मन्‌ का शरीर नहीं माना जा सकता तथा शास्त यह घोषणा करते हैं कि 
झारम्भ में फेवल शुद्ध भाव का ही भ्रस्तित्त था। यदि ब्रह्मन्‌ू से श्रन्य किसी को भी 
स्वीकार किया जाय तब शुद्ध अद्व तवाद समाप्त हो जाता हैं। क्योकि दोनों परस्पर 
सवेधा विरोधी है, अतः एवा को दूसरे का भाग रवीकार नहीं किया जा सकता त्तथा 
दोनों का किसी प्रकार भी तादात्म्य नहीं किया जा सकता । अतः सामान्य मार्ग बही 
होगा कि शास्त्रों को व्याख्या ब्रह्मनू के साथ दूत तथा अद्व त दोनों मानते हुए की जाए। 
इस प्रकार ब्रह्मनन्‌ संसार से भिन्न तथा प्रभिन्न दोनों है । 


श्रीपति का विचार है कि श्रुति पाठों के झ्ाधार पर, एक ब्राह्मण को, वैदिक वामे- 
काण्डों में दीक्षित होने के कारण, जितना सम्भव हो, शव प्रकार की दीक्षा लेना, तथा 
शैव चिह्न श्र्थात्‌ लिंग धारण करना आवश्यक है। इसके उपरांत ही वह व्यक्ति उस 
ब्रह्मत्‌ के स्वरूप के अध्ययन का श्रधिकारी हो सकता है जिरके लिए ब्रह्म-सूत्र लिखा 
गया है ।' बहान्‌ के स्वरूप की जिज्ञासा आवश्यक रूप में हमें ब्रह्मत्‌ के स्वरूप के 
विपय में समस्त प्रकार के तकों से परिचित कराती है । 


यद्यपि श्रीपति लिंग घारण करने तथा शैव प्रकार की दीक्षा लेने की आवश्यकता 
को प्रमुखता देते हैं, तथापि केवल उससे ही मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता। मोक्ष तभी 
प्राप्त हो सकता है जव हमें ब्रह्मन्‌ के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान हो । ब्रह्मन्‌ के स्वरूप के 
लिए तक उपस्थित करते हुए श्रीपत्ति आगे कहते हैँ कि जहाँ भी शास्त्रों ने ब्रह्मन्‌ू की 
व्याख्या भेदरहित एवं तिगुण के रूप में की है, वहाँ सदैव उनका तात्पर्य सृष्टि के पूर्व 
काल से रहा हैं। भेदरहित दिव ही अपनी शक्ति के विस्तार द्वारा संसार की सृष्टि 
करता है तथा उसके वर्तमान रूप में उसे प्रकट करता है, वैसे उसके सतत आधार के 
रुप में सर्वदा शिव विद्यमान रहता है। इस प्रकार संसार भ्रम नहीं वरन्‌ सत्य है, 
तथा स्वयं शिव स्वरूप है । जैसाकि हम देखेंगे यही एक मुख्य विचार है जिसका 
अधिकत: विस्तार किया गया है। इस प्रकार ब्रह्मन्‌ दो रूपों में प्रतीत होता है-शुद्ध 
चेतन रूप में एवं अचेतन भौतिक संसार के रूप में तथा इस विचार का शास्त्रों के 
ड्ंसचितजत 
श भीकर-भाष्य पृ० ८। बामभिक झास्त्र ग्रंथों के प्रमाण पर श्रीपति शिव के चिह्न 
लिग के, उस विश्षेप विधि से वारण करने की अनिवार्य आवश्यकता विस्तार से 
प्रतिपादित करते हैं तथा यह वतलाते हैं कि यह लिग घारण उस लिंग से भिन्न है 
जिसका निषेध वेदादि में है । ः 


श्रीपति इंगित करते हैं कि लिग के लिए केवल वही व्यक्ति योग्य है, जो 


साधाना-सम्पद नामक उन उप गों से 20308: 
हक सेम्पद नामक उन चार उप साथनों से युक्त है, जिनमें शम, दम, तितिक्षा, 
उपरति, मुमुक्षत्व श्रादि सम्मिलित हैं। 


हु 
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बचनों से समर्थन किया गया है। इस प्रकार ब्रह्म तिराकार तथा साकार है। 
यह शुद्ध ब्रह्मन्‌ ही है जो दुःख-सुख, कारण-कार्य तथा श्रनेक परिवर्तनशील सत्ताप्रों के 
रूप में होता है। ऐसी व्याख्या हमारे प्रनुभवों के अ्रनुरूप होगी तथा इसका शास्त्रों से 
भी पूर्णतः सामंजस्य होगा । 


विरोधियों का यह तर्क मी कि ईश्वर भ्रमात्मक है, अ्रमान्य है क्योंकि कोई भी 
व्यवित एक अ्रमात्मक पदार्थ के प्रति भवित प्रदर्शित करने के लिए उस पर विश्वास 
नहीं कर सकता। ऐसे ईश्वर का वही स्तर होगा जो किसी अन्य अ्रमात्मक पदार्थ का 
का होगा। इसके श्रतिरिकत भक्त द्वारा पूजित, सम्मानित होकर ईश्वर उसका 
उपकार कैसे कर सकता है यदि वह भ्रमात्मक है। ; 


इसके उपरांत श्रीपति शुद्ध भेदरहित ब्रह्मन्‌ के विचार के खंडन का प्रयास करते 
हैं तथा प्रस्तुत रचना के तृतीय भाग में रामानुज के उन तकों का, जिनका वर्णन हमने 
किया है, संक्षिप्त विवरण देते है, इस प्रकार हमारा द्वितीय सूत्र से परिचय कराया 
जाता है जिप्तमें ब्रह्मन्‌ का उस तत्व के रूप में वर्णन है जिसमें से संसार की उत्पत्ति 
हुई है । 

बह्सूत्र १-१-२ पर टीका करते हुए, श्रीपत्ति कहते हैं कि सत्‌ एवं श्रानंद के 
तादात्म्य के रूप में शुद्ध चित्‌ संसार की सृष्टि तथा संहार का कारण हैं, तथा साथ ही 
उसका मूल आ्राधार है। निराकार ब्रह्मन्‌ बिना किसी वाह्य सावन की सहायता के 
समस्त वस्तुप्रों की सृष्टि कर सकता है, जिस प्रकार निराकार वायु जंगल को हिला 
सकती है अथवा श्रात्मा स्वप्नों की सृष्टि कर सकती है। जिन समस्त पाकारों में 
हम ईश्वर को पाते हैं, उन्हें ईश्वर, भक्त के लाभ के लिए घारण करता है । वह 
भेदाभेद सिद्धास्त के समान प्रजार के कुछ शास्त्रों के वचनों का भी उल्लेख करते हैं जो 
ईश्वर तथा संसार का संबंध सागर तथा लहरों के समान मानते हैं । ईइवर का केवल 
एक भाग भौतिक संसार के रूप में रूपांतरित माना जा सकता है। इस प्रकार शिव, 
निरमित्त तथा उपादान कारण, दोनों है। इन दोनों विचारों में अ्रन्तर समझना 
आवश्यक है एक तो यह कि निमित्त कारण तथा उपादान कारण में कोई श्रन्तर नहीं 


है और दूसरा यह कि दोनों कारणों के रूप में वही है। मिथ्या अध्यास का कोई 
प्रशच नहीं उठता है । 





* भक्तानुग्रहार्थ घृत काठिन्यवदू-दिव्य-मंगल-बिग्रह घ्रस्य महेश्वरस्थ मूर्तामूर्त-प्रपंच- 
कस्पने अश्रप्यदोप । 


>शीकर-भाष्य, पृ० ३० । 


7 तस्मादभिन्न-निमित्तोपादान-कारणत्वं न वु एक कारणत्वमू । 


>श्रीकर-भाष्य, पुृ० ३० ) 


शव-दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्य॒ ] [ १६९ 


उपनिषदों में जीव ईश्वर के समान ही नित्य कहे गए हैं। शास्त्र प्रायः संसार का 
वर्णन ईएवर के एक भाग के रूप में करते हैं। सृष्टि से पूंव जब ईदवर की शरक्तियाँ 
संकुचित रूप में होती हैं केवल तब ही ईश्वर नियुण कहला सकता है ।' ऐसे श्रभेक उप« 
निपदीय गयांश हैं जो ईश्वर की भ्रवस्था को सृष्टि के कार्य में,संलग्नता के रूप में वणित 
करते है, तथा इसके फलस्वरूप उसकी शक्तियाँ अभिव्यक्त होती प्रतीत होती है। यह 
सत्य है कि अनेक शास्त्रों में माया संसार के उपादान कारण के रूप में तथा ईश्वर 
निर्मित्त कारण के रूप में वणित है। इसका ययेष्ट स्पष्टीकरण हो जाता है, यदि हम 
माया को ईश्वर वा एक भाग मान लें। जिस प्रकार एक मकड़ी स्वयं में से पूर्ण 
जाला बुन लेती है उसी प्रकार ईश्वर स्वयं में से सम्पूर्ण संसार की सृष्टि करता है । इस 
कारण यह स्वीकार करना पड़ेगा कि भौतिक संसार तथा शुद्ध चैतन्य का एक ही कारण 
है। इस विपय में, शंकर के इस सिद्धांत का कि संसार भ्रम अश्रथवा अध्यास है, खंडन 
करने का श्रीपति कठोर प्रयत्न करते हैें। यदि हम भ्रम के सिद्धांत के विरोध में 
माधव तथा उसके अनुयायियों के उन तरकों का स्मरण करें, जिनकी व्याख्या प्रस्तुत 
रचना के चतुर्थ अध्याय में की गई है, तो श्रीपति की झ्लालोचनाएँ किसी न किसी रूप 
में, उनमें अन्तभू त हो जाएगी । इस प्रकार हम यह देखते हैं कि शंकर के विचारों पर 
रामानुज, निम्बार्क तथा माधव ने श्रापत्ति की थी । 


श्रीपति कहते हैं कि संसार के तथाकथित मिथ्या रूप की व्याख्या न तो अनिर्वाच्य 
कहकर और न विरोघात्मक कहकर की जा सकती है, क्योंकि तब वह वेदों पर भी 
भयुक्त होगा । “विरोघात्मक' शब्द, अनेक रूप संसार के लिए प्रयुक्त नहीं हो सकता 
क्योंकि यह अस्तित्वगत है, हमारी समस्त झ्रावश्यकताओं की पूर्ति करता है, तथा हमारे 
कार्यों के लिए अवसर प्रदान करता है। जहाँ तक हम समभते हैं यह श्रनादि है । 
अतः यह नहीं कहा जा सकता कि, किसी भविष्य काल में अथवा वर्तमान समय में, 
संसार को मिथ्या सिद्ध किया जा सकेगा। प्राय: यह कहा गया है कि मिथ्या का अ्रथे 
विना किसी यथार्थंता के किसी वस्तु का आभास है, जिस प्रकार मृग-जल है जो जल के 
समान आभासित होता है परंतु जल के प्रयोजन की पूर्ति नहीं करता। परंतु संसार 
केवल श्राभासित ही नहीं होता वरन्‌ यह हमारे समस्त उद्देश्यों की पूर्ति भी करता है । 
पुराणों तथा अन्य झास्त्रों के वे समस्त वचन जिनमें संसार को माया कहा गया है केवल 
विश्रमात्मक कथन हैं। अतः केवल ईइवर ही संसार का निम्ित्त तथा आधारभूत 
कारण है तंथा संसार अपने श्राप में मिथ्या नहीं है जैसाकि शंकर के अनुयाई मानते हैं । 


इसी प्रकार यह कल्पना भी अमान्य है कि ईश्वर श्रथवा जीव एक ऐसी सत्ता का 
इज मी 


है. ५ 
शक्ति-संकोचतया सृष्टे: प्राक्‌ 
परमेश्वरस्य निर्महात्वात्‌ । “तर्तव, पृ० ३१। 


१७० ]] [ भारतीय दर्शन का इतिहास 


प्रतिनिधित्व करते हैं, जो भ्रविद्या अथवा माया द्वारा प्रतिविम्बित ब्रह्मन्‌ के श्रतिरिक्त 
अन्य कुछ नहीं है। तथाकथित परावतंनकर्त्ता माध्यम उपाधिरूप श्रथवा स्वाभाविक 
हो सकता है। ऐसी उपाधि माया, अ्रविद्या भ्रथवा अंत:करण हो सकता है । यह उपाधि 
स्थूल नहीं हो सकती है क्योंकि उस स्थिति में दूसरे लोक में पुनर्जन्म सम्भव नहीं होगा। 
प्रतिबिम्ब का विचार भी अमान्य है क्योंकि ब्रह्मन्‌ वर्णरहित है इस कारण इसका 
प्रतिबिम्ब ईश्वर बन गया ऐसा नहीं माना जा सकता। जो निराकार है, बह प्रति- 
बिम्बित नहीं हो सकता । पुनः, यदि ईहवर अथवा जीव को माया अथवा श्रविद्या में 
एकमात्र प्रतिबिम्ब माने, तव माया अथवा अविद्या के विनाश का अथ, ईश्वर तथा जीव 
का भी नष्ट होना होगा । इसी प्रकार, श्रीपति उस अवच्छेदवाद का खंडन करने का 
प्रयत्न करते हैं, जिसके अनुसार बुद्धि से विशिष्ट या बस्तुगत रूप से अवच्छिन्न शुद्ध 
चित्‌ ही जीव है?क्योंकि उस स्थिति में किसी भी प्रकार की चेतना द्वारा भ्रवच्छिन्नता जो 
हम समस्त भोतिक पदार्थों में पाते हैं, उन्हें जीवों की स्थिति में समझे जाने के योग्य 
कर देती है । 

सृष्टि व संहार श्रादि के ग्रुण ब्रह्मन्‌ के नहीं श्रपितु संसार के हैं। तब फिर संसार 
की सृष्टि व संहार को, जिनका उद्गम ईइवर है, ब्रह्मन्‌ का स्वरूप लक्षण किस प्रकार 
कहा जा सकता है ? उत्तर है कि इसे एक स्वरूप लक्षण नहीं माना जा सकता, परंतु 
इसे केवल संसार के उद्गम होने का लक्षण मानना चाहिए, जिससे यदि कोई संसार न 
भी हो, तब भी उससे ईश्वर के प्रस्तित्व की यथार्थता पर किसी प्रकार का कोई प्रभाव 
नहीं पड़ेगा । प्रस्तुत परिभाषा (१-१-२) को स्वरूप लक्षण नहीं श्रपितु तटस्थ-लक्षण 
कहने का यही प्र्थ हैं। केवल शिव संसार का स्रष्टा है, संसार का उसमें पालन होता 
है, तथा संसार उसमें पुन: लय हो जाता है । 


ब्रह्मसूत्र १-१-३ पर टीका करते हुए श्रीपति परंपरागत धारा का अनुसरण करते 
हैं परन्तु यह मानते हैं कि वेद, ईश्वर अर्थात्‌ शिव द्वारा रचित थे, तथा वेदों के समस्त 
मूल ग्रंथों का निश्चित उद्देश्य शिव का यश:कीत्तंन है। निःसन्देह यह मीमांसा के इस 
विचार के विरुद्ध है कि वेद अनंत तथा अपोरूषेय हैं, परन्तु यह शंकर की इस व्याख्या 
से सहमत हैं कि वेदों की रचना ईश्वर ने की थी। शंकर की प्रणाली में ईश्वर माया 
द्वारा ब्रह्मन्‌ के प्रतिविम्व से निर्मित केवल एक परम भ्रम है। हम पहले ही बतला 
चुके हैं कि श्रीपति इस विचार को सर्वथा श्रांतिमूुलक मानते हैं। उनके लिए ईश्वर 
श्रथवा महेश्वर का श्रर्थ परम ईश्वर है। शझागे श्रीपति कहते हैं कि ब्रह्मन्‌ के स्वरूप 
का बोध केवल वाद-विवाद अथवा तक द्वारा नहीं हो सकता वरन्‌ उसका ज्ञान कैवल 
वेदों के प्रामाण तथा साक्ष्य द्वारा ही हो सकता है। वह आगे कहते हैं कि शिव द्वारा 
पुराणों की रचना वेदों से पूर्व ही हुई थी तथा समस्त पुराणों में से शिव-महापुराण 
सबसे अधिक प्रमाणिक है। श्रन्‍्य पुराण, जो विष्णु श्रथवा नारायण का यशोगान करते 
हैं, निम्न स्तर के हैं । 


शैव-दर्शन के कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ] [१७१ 


ब्रह्मसुत्र !-१-४ पर टीका करते हुए श्रीपति कहते हैं कि मीमांसा का मत है कि 
अहान्‌ के स्वरूप की उपनिपदीय व्याख्या मनुष्यों को किसी प्रकार के चिंतन के लिए 
प्रेरित करने के अर्थ में नहीं करती चाहिए। वे केवल ब्रह्मन्‌ के स्वरूप का वर्णन 
करती हैं। उनका एकमात्र लक्ष्य ब्रह्मज्ञान है। श्रीपति की यह व्याख्या शंकर के 
विचार के लगभग समान ही है। वे आगे कहते हैं कि ब्रह्मनू के स्वरूप का ज्ञान केवल 
उपनिषदों द्वारा ही हो सकता है। किसी भी प्रकार का भ्रनुमान श्रथवा सामान्य 
स्वीकृति इस तथ्य को सिद्ध नहीं कर सकती कि ईश्वर एक है जो संसार का रूष्टा है। 
मानव जाति द्वारा निभित सभी वस्तुओं के, जैसे, मंदिर, महल श्रथवा पत्थर के गृह, 
निर्माण में भ्रनेक व्यक्तियों का सहयोग होता है। अतः हम इस तथ्य से यह तक नहीं 
कर सकते कि क्‍योंकि कुछ वस्तुप्रों का निर्माण हुआ है अतः एक ख्रष्टा है जो उनकी 
सृष्टि के लिए उत्तरदायी है। यह न्याय विचार तथा प्रनेक शैवागमों के इस विचार 
का खंडन है कि ईश्वर का अस्तित्व अनुमान द्वारा सिद्ध किया जा सकता है । 


वह आगे कहते हैं कि ब्रह्मन्‌ में वह शक्ति है जिससे वह स्वयं को अ्रभिव्यक्त करता 
है, तथा जिसमें प्रनेकता, भेद श्रथवा ऐक्य हैं । हम बल भ्रथवा शक्ति को शक्तिमान्‌ से 
पैथक्‌ नहीं कर सकते । इस प्रकार ब्रह्मन्‌ को शक्ति तथा समस्त शक्तियों का भंडार, 
दोनों माना जा सकता है। जब तक तत्व नहीं होगा तब तक कोई शक्ति नहीं हो 
सकती | प्रतः ब्रह्मन्‌ तत्व तथा शाक्ति दोनों रूपों में स्थित है।' यह नहीं कहा जा 
सकता कि केवल ज्ञान हमें कर्म के लिए प्रेरित नहीं कर सकता, क्योंकि जब कोई अ्रपने 
उत्र अथवा सम्बन्धी के विषय में शुभ भ्रथवा अलुभ समाचार सुनता है तब वह कर्म के 
लिए प्रेरित होता है। इस प्रकार ब्रह्मन्‌ का शुद्ध ज्ञान भी हमें उसके चितन के लिए 
अवृत्त कर सकता है, अतः मीमांसी का यह तर्क मिथ्या है कि ब्रह्मन्‌ के वर्णन में कर्म 
का विधान श्रावश्यक है एवं एक भ्रस्तित्वगत सत्ता के केवल वर्णन का कोई व्यावहारिक 
मूल्य नहीं है । 
श्रीपति मीमांसा के इस तक॑ का खंडन करने के लिए भी विशेष प्रयत्न करते हँ 
कि वेद केवल अ्रस्तित्वगत सत्ता के विषय में कोई जानकारी मात्र नहीं देते क्योंकि 
उसका कोई व्यावहारिक मूल्य नहीं है। श्रीपति कहते हैं कि चेतन्य की शुद्ध शक्ति 
श्रविद्या द्वारा छिपी हुई है। यह अ्रविद्या भी ब्रह्मन्‌ की स्वाभाविक शक्ति है तथा 
ब्रह्मन्‌ के अनुग्रह से यह श्रविद्या श्रपने कारण में विलीन हो जाएगी । श्रतः अ्रविद्या का 
) भेदाभेदात्मिका शक्तित्न हा-निष्ठा सनातनी, इति स्मृतौ शक्तेइवेहित-शकतेरिव ब्रह्मा- 
विष्ठानत्वोषदेशात्‌ । निरधिष्ठान-शक्तेइमावात्‌ च शक्ति-शक्तिमतोर अभेदाच्च 
वत्कत्‌ स्व॑ तदात्माकत्वं तस्वैवोषपन्नत्वात्‌ । 





-भीकर-भाणष्य, पृ० ४५। 


श्डर ] [ भारतीय दहन का इतिहास 


आभा तमान हू ते भिथ्या है तथा ब्रह्मन्‌ के स्वरूप में वर्णन का यथार्थ व्यावहारिक मूल्य 
है, क्योंकि यह हमें ऐसा श्रादेश देता है कि ईश्वर के उस बअ्नुग्रह को प्राप्त करने के 
लिए प्रयत्न करना चाहिए। केवल उसके द्वारा ही बंधन हटाए जा सकते हैं। केवल 
उपनिषदों के अ्रध्ययन द्वारा नहीं वरन्‌ ईश्वर के अनुग्रह तथा अपने गुर के अनुग्रह द्वारा 
ब्रद्य-साक्षात्कार हो सकता है । 


श्रीपति का कथन है कि नित्य तथा नैमित्तिक कर्म आवश्यक है, केवल काम्य 
कर्मों को भ्रर्थात्‌ वे कमे जो किसी उद्देश्य की प्राप्ति के लिए किए जाते हैं, कामना की 
पूर्ति के विचार से रहित होना चाहिए। जब मनुष्य वेदांत ग्रंथों का श्रवण करता है, 
तथा स्वयं को पूर्ण रूप से शिव को समपित करता है, केवल तब ही हृदय शुद्ध होता है 
तथा शिव के स्वरूप का साक्षात्कार होता है । 


श्रीपति पुनः संसार के मिथ्यात्व सिद्धांत के विरोध में अपने भारोप को दोहराते 
हैं। वे कहते हैं कि चूंकि उपनिषद्‌ यह घोषणा करते हैं कि संसार की समस्त वस्तुएँ 
ब्रह्मन्‌ हैं, अतः संसार भी ब्रह्मन्‌ हैं तथा मिथ्या नहीं हो सकता । हमारे सम्मुख, संसार 
में प्रत्यक्ष किया जाने वाला बंघनकारी वह समस्त क्षेत्र तव लुप्त हो जाएगा जब हमें 
शिव से अपने ऐक्य का ज्ञान हो जाएगा। क्‍योंकि उस स्थिति में विभिन्न वस्तुओं से 
पूर्ण तथा अनेक के रूप में विद्यमान संसार का आभास लुप्त हो जाएगा क्‍योंकि जो कुछ 
हम देखेंगे वह शिव ही होगा । इस प्रकार ब्रह्मनन्‌ समस्त संसार का उपादान कारण 
तथा निमित्त कारण दोनों है तथा इसमें कहों भी कुछ मिथ्यात्व नहीं है। संसार केवल 
शून्य भ्रथवा अममान्न नहीं हो सकता । संसार का एक आधार होना आवश्यक है 
तथा यदि भ्रम भ्ाधार से भिन्न माता जाएगा तो उसमें द्त दोष हो जाएगा। यदि 
ससार के तथाकथित अस्तित्वशुत्य होने का केवल यही प्रथे होता कि यह आकाश-कमल 
के समान काल्पनिक है तब संसार के लिए किसी को भी कारण माना जा सकता था्‌। 


यह माना जा सकता है कि शंकर के अनुयाई संसार को सर्वथा मिथ्या नहीं मानते 
वरन्‌ इसकी व्यावहारिक सत्ता मानते हैं (व्यावहारिक मात्र सत्यत्वम) । किन्तु यहाँ 
यह प्रइन किया जा सकता है कि उसका स्वरूप क्‍या है, जो केवल व्यावहारिक है, 
क्योंकि इस स्थिति में ब्रह्मन्‌ व्यावहारिक से परे होगा तथा कोई भी इसके विषय में 
प्रश्न श्रथवा उत्तर नहीं करेगा वरन्‌ केवल मूक बना रहेगा । यदि संसार के अ्रनेकरूप 
श्राभासों के पीछे कोई तत्व न होता तो संसार बिना आाघार के एक चित्रों की पंकित 
मात्र होता । यह पहले ही प्रदर्शित किया जा चुका है कि उपनिषद्‌ भेदरहित ब्रह्मन्‌ 
का उल्लेख नहीं कर सकते। यदि कोई ऐसा श्रनुभव जिसका विरोध हो सके, 
व्यावहारिक कहलाता है, तव यह साधारण अ्रमों पर भी प्रयुक्त होगा जैसे कि मरुस्थल 
में जल का प्राभास, जो प्रातिभासिक कहलाता है। यदि यह माना जाए कि व्याव- 
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हारिक रीति से विरोध होने का यह श्रर्थ है कि केवल ब्रह्मन्‌ के ज्ञान होने पर ही 
विरोध ज्ञान होता है तब प्रथम ज्ञान के द्वितीय ज्ञान द्वारा विरोध के समस्त दृष्टांत 
विरोध के दृष्टांत ही नहीं माने जाएँगे । शंकर के श्रनुयायी केवल यही उत्तर दे सकते 
हैं कि अव्यावहा रिक ज्ञान के दृष्टांत में मनुष्य को ब्रह्मन्‌ की अपरोक्ष श्रनुभूति के साथ ही 
साथ संसार के मिथ्या होने का ज्ञान भी उदित होता है। परन्तु ऐसा उत्तर शअ्ग्राह्म 
होगा वर्योकि ब्रह्मन्‌ का भेदर हित, के रूप में ज्ञान आवश्यक रूप से उसका भी ज्ञान 
सम्मिलित करता है, जिससे वह भिन्न है। भेद का विचार भेदारहित्य के विचार का 
एक भाग है । 

न ही व्यावहारिक सत्ता की घारणा का निर्माण इस मान्यता पर हो सकता है कि 
जिसका विरोध तीन प्थवा चार क्रमिक क्षणों में न हो, वह श्रव्याहृत या व्याद्यातरहित 
माना जा सकता है क्योंकि यह मान्यता अ्रमात्मक प्रत्यक्षीकरणों पर भी प्रयुक्त हो 
सकती है। ब्रह्मन्‌ वह है जिसका कभी विरोध नहीं होता तथा यह शअव्याघात काल 
द्वारा सीमित नहीं है । 

पुनः यह कभी-कभी माना जाता है कि संसार मिथ्या है क्‍योंकि यह दृश्य है, 
परंतु यदि ऐसा होता तब ब्रह्मन्‌ का या तो दृश्य अथवा अदृश्य होना श्रावश्यक होता । 
प्रथम स्थिति में वह मिथ्या हो जाता है, द्वितीय स्थिति में इसके विषय में तक अश्रथवा 
प्रशनन नहीं किए जा सकते । इस प्रकार श्रीपति शंकर के संसार के मिथ्या होने के 
सिद्धांत के विरुद्ध अपनी समालोचना लगभग उसी प्रकार की करते हैं जैसी व्यासतीर्थ 
ने अपने न्‍्यायामृत में की थी। श्रत: उनका यहाँ दोहराना निरर्थक होगा क्‍योंकि 
उनका विवरण प्रस्तुत रचना के चतुर्थ भाग में पहले ही किया जा चुका है। श्रीपति 
इस विचार की, कि ब्रह्मन्‌ भेदरहित है, उसी प्रकार की आलोचना करते हैं जैसे कि 
रामानुज ने अपने ब्रह्मसूत्र के भाष्य की भूमिका में की है, तथा जिनकी यथेष्ठ विस्तृत 
व्याख्या प्रस्तुत रचना के तृतीय भाग में की जा चुकी है । है 


यह घोषणा करना कि ब्रह्मन्‌ भेदरहित है तथा तब उसकी विशेषताओं के वर्णन का 
प्रयत्त करना, उदाहरणार्थ यह कहना कि संसार उससे उत्पन्न होता है तथा अंत में 
उसमें विलीन हो जाता है, निरर्थक होगा । विपक्षियों के श्रनुसार जो कुछ अस्तित्व- 
गत माना जाता है वह मिथ्या होगा जो इस मान्यता के अन्तगंत श्रग्राह्म है। यदि ऐसा 
संसार मिथ्या है तब इसको कोई व्यावहारिक मूल्य देना निरथ्थंक होगा । 


प्रश्न किया जा सकता है कि ब्रह्मन्‌ ज्ञान है अथवा ज्ञान का अभाव ? प्रथम 
स्थिति में विपक्षी के लिए इस ज्ञान के विपय के स्वरूप का वर्णन करना कठिन होगा । 
दूसरा प्रश्न है कि विपक्षी इस वात को मानने को तैयार है अथवा नहीं कि मिथ्या 
पदार्थों (जगदाभास) तथा ब्रह्मन्‌ के मध्य का अन्तर यथार्थ है। यदि अन्तर यथार्थ 
है तव अ्रद्व॑त्त सिद्धांत असफल हो जाता है। यह विधान करने से बचने का मार्ग नहीं 
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निकलता कि भेद तथा तादात्म्य दोनों के विचार मिथ्या हैं क्योंकि अन्य कोई विकत्प 
नहीं है। इसके भ्रतिरिक्त यदि अह्मन्‌ ज्ञान स्वरूप होता तव हम ऐसे ज्ञान के विषय 
को ज्ञात कर सकने योग्य होते । तब यह भेदरहित ब्रह्मत्‌ के विचार का विरोधी हो 
जाएगा। विना किसी विपय के ज्ञान नहीं हो सकता, यदि ज्ञान का विषय हो तब वह 
उतना ही बाह्य होगा जितना स्वयं ब्रह्मन्‌ है, जिसका श्र है कि हमारे समक्ष श्राभा- 
पात्मक नानारूप संसार उतना ही बाह्म है जितना ब्रह्म है। निश्चित विपय के 
भ्रतिरिक्त कोई ज्ञान नहीं हो सकता । इसके श्रतिरिक्त यदि जगदाभास का व्यावहारिक 
'ल्य माना जाए, तब उसके मूल में किसी वास्तविक मुल्य का होना भी आ्रावश्यक है, 
जो अनेक रूप संसार के आ्राभास का आधार होगा । ऐसी स्थिति में वह आधारसत्ता, 
भ्ह्मत्‌ के अलावा एक ग्रन्य सत्ता होगी तथा उसके एकमात्र सत्ता को चुनौती देगी । 
इत अकार श्रीपति शंकर की इस व्याख्या का खंडन करते हैं कि ब्रह्मत्‌ भेदरहित है तथा 
>राभास्त मिथ्या है। वह यह भी कहते हैं कि मानव जाति ईश्वर की तत्ता से निम्न 
है तथा वह भक्ति द्वारा उसके अनुग्रह से उसकी एक कलक देख सकते हैं । 


श्रीपति द्वारा प्रतिषादित वीरशैव-दर्शंन का मुख्य विचार यह है कि ईइवर भ्रपनी 
शक्तियों से अविभाज्य है जिस प्रकार धरर्य का श्रपनी किरणों से भेद नहीं किया जा 
2 ता। आ्रारंभिक अवस्था में जब कोई संसार नहीं था तब केवल ईद्वर ही था तथा 
चितू अचितृमय नाना रूप संसार उससे सवंधा अभिन्न, उसमें सूक्ष्म रूप में था । 
'तारचातू, जब सृष्टि के संकल्प ते उसको गतिभान किया तब उसने जीवित प्राणियों को 
2पक करके उन्हें भिन्न भुणयुक्त बनाया तथा उनको भिन्न प्रकार के कर्मों से संयोजित 
किया। उसने विविध रूपों में भौतिक संसार की भी प्रभ्रिव्यक्ति की। अनेक दर्शनों 
में भोतिक संसार एक संदेहयुकत सत्ता है। बंकर के अनुसार जगदाभास भिथ्या है 
तथा उसका केवल व्यावहारिक मूल्य है। नास्तव में इसका अस्तित्व नहीं, वरन्‌ उसके 
अस्तित्व का केवल आभास होता है । दामानुज के भ्रनुसार संसार भ्रविभाज्य रूप से 
ईश्वर से संबंधित है तथा पूर्ण रूप से उस पर निर्भर है। श्रीकंठ के अनुसार संसार 
की सृष्टि ईश्वर की शकित द्वारा हुई है तथा उस अर्थ में संसार उसकी एक उपज है, 
परन्तु श्रीपति कुछ उपनियदों का उल्लेख करते हैं, जिनमें भहे कहा गया है कि ब्रह्मन्‌ 
चित्‌ व अचित्‌ दोनों हैं। इस प्रकार थ्रीपत्ति यह मानते हैं कि जो कुछ संसार में हम 
देखते हैं बह सत्य है तथा उसका आधार शिव अथवा ईदवर है । श्रपनी शक्ति द्वारा 
ही वह संस्तार को इतने अ्रधिक रूपों में प्रकट ऊरवाता है। वे बशक्तिमान तथा शव्िति 
के मध्य, विभेद के विचार की निन्‍्दा करते हैं। श्रतः यदि संसार ईदवर की शक्ति की 
एक श्रभिव्यक्ति है, तब कोई ऐसे प्रतिबंबक नहीं जो इसको स्वयं शिव के स्वरूप का 
माने जाने से प्रतिबंधित करता हो । श्रीपति कहते हैं कि मोक्ष तव है प्राप्त हो 
सकता है जद ईदवर की पुजा उसके दो प्रकार के भौतिक तथा आध्यात्मिक झ्पों में की 
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जाए। इसके कारण उन्हें लिंग नामक ईए्यर के प्रनिवार्य अपिकार चिह्न को उपस्थित 
करना पड़ा। माधव तथा उनके पनुयायियों द्वारा माने हुए मोक्ष की विभिन्न कोटियों 
के विचार का भी श्रीपति समर्थन करते हैं । 

किन्तु यह ध्यान देना होगा कि यद्यपि ईश्वर स्वयं को नाना रूप संसार में 
रुपांतरित करता है तथापि वह सृष्टि में श्रपने प्रापको पूरी तरह नहीं खपा देता वरन्‌ 
उसका अधिक भाग उससे परे रहता है अनुभवातीत है। इस प्रकार एक पक्ष में 
संसार के तथ्य की रचना करता हुआ ईश्वर अंतर्व्यप्त है तथा दूसरे पक्ष में वह अनु- 
भवातीत है एवं इस संसार की सीमा से बहुत परे है। तथाकथित माया ईदवर की 
शक्ति के प्रतिरिक्त कुछ नहीं है तथा स्वयं ईइवर शुद्ध चित्‌ तथा सकल्‍्प का तादात्म्य 
स्वरूप अथवा कर्म व वल की शक्ति है । 


ययपि प्रारम्भ में समस्त जीव विश्ञेप प्रकार के कर्मो से संयोजित थे तथापि जब 
उन्हें भौतिक संसार में जन्म मिला एवं उनसे कर्त्तव्य तथा कर्म करने की श्राश्ा की गई 
तब उन्हें सुख व दु:ख का अनुभव उनके कर्मों के श्रनुसार करना पड़ा। ईश्वर न तो 
पक्षपाती है और न निर्देयी है, वरन्‌ घूमते हुए चक्रों में मनुष्य को, उनके कर्मो के 
अनुसार सुख व दुःख प्रदान करता है, यद्यपि कर्म से संयोजन का प्रारंभिक उत्तरदायित्व 
ईश्वर पर है । श्रीपति का विचार है कि इसमें वह ईइवर की 'सर्वशक्तिमत्ता' तथा जीव के' 
कर्मनुसार फलों के वितरण के मध्य की खाई को भर सके हैं, जिससे स्वीकृत कर्म 
सिद्धांत की भी पुष्टि हो जाती है तथा उसका ईइ्वर की सर्वतन्त्र स्वतंत्र सर्व-शक्तिमत्ता 
से भी सामंजस्य हो जाता है। वह यह नहीं देख पाते कि इससे पूरा समाधान नहीं 
होता क्योंकि प्रारंभिक संयोजन के समय जीव कि भिन्न प्रकार के विविध कर्मों से 
संयोजित किए गए थे, तथा इस प्रकार वे असमान अवस्था में रखे गए थे । 


श्रीपति की स्थिति सर्वेश्वरवादी तथा प्रत्ययवादी रूप से यथार्थवादी है। ऐसी 
स्थिति में, स्वाप्निक अनुभवों की अवस्था भ्रम मात्र नहीं हो सकती । शंकर ने तके 
किया था कि जीवन के अनुभव स्वप्तों के अनुभवों के समान अमात्मक हैं। इसके उत्तर 
में श्रीपत्ति इस विचार को भहत्व देने का प्रयत्न करते हैं कि स्वप्न-अनुभव भी भ्रमात्मक 
नहीं वरन्‌ यथार्थ है। वास्तव में यह सत्य है कि वे शक्ति के संकल्प के प्रयत्न से 
उत्पन्न नहीं हो सकते । परंतु फिर भी श्रीपति का विचार है कि उनकौ सृष्टि ईश्वर 
द्वारा हुई है तथा इसका पुनः समर्थन इस तथ्य द्वारा हुआ है कि स्वप्न जीवन के पदार्थो 
से पूर्ण रूप से असंबंधित हो सो बात नहीं है क्योंकि हमें ज्ञात है कि वे प्राय: वास्तविक 
जीवन की शुभ व अशुभ वस्तुओं को इंगित करते हैं ॥ इससे यह प्रदर्शित होता है कि 
किसी प्रकार स्वप्त हमारे जाग्रत अनुभवों के वास्तविक जीवन से परस्पर संबंधित हैं । 
पुनः, यह तथ्य शंकर के इस तक का भी खंडन कर देता है कि जागृत जीवन के श्रनुभव 
उतने ही भ्रमात्मक हैं जितने स्वप्नों के अनुभव हैं । 
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है। इस सम्बस्ध में यह ध्यान देने योग्य बात है कि वर्तमान तिगागतों की विचार 
धारा पूर्ण रूप से किसी बाहरी सामाजिक रामुदाय का विचार हैं तथा इस वर्ण के निलद 
प्रवृत्ति का समर्थन कुछ ग्रंथकारों ने कुछ वीरोव ग्रंथों का गबत निर्वचन करके उन 
करवाने का प्रयत्न भी किया हैं ।! परंतु ब्रह्मन्युत्र २-४ प्रथम प्रकरण, पर टीका करते 
हुए श्रीपति ईश्वर के ज्ञान तथा उम्के प्रति भक्ति को दो स्वतंत्र मोक्ष मार्गों के उप 
में समान महत्व देते हैं, यद्यपि वे इस विचार को अस्वीकार नहीं करते कि जब मंदुष्य 
अपने समझूय फलों को ईइवर को समर्पित करके वैदिक धर्मों का सम्पादन करता है तर्व 
वैदिक धर्मों का बुद्धि को स्वच्छ तथा शुद्ध करने में सहायक प्रभाव हो सकता है । किन्‍्दु 
श्रीपति किसी ऐसे गृहस्थ के कर्म को दीपपूर्ण मानते हैं जो केवल श्रपनी व्यक्तिगत इच्छा 
के कारण वैदिक धर्मों को छोड़ देता है । 
ब्रह्ममूष ३, ४, २ पर टीका करते हुए श्रीपति अ्रतेक धर्म-प्रंथों को यह प्रदशित 
करने के लिए उद्धृत करते है कि जीवन की श्रन्तिम श्रवस्था में भी वैदिक धर्स अनिवार्य 
है, जिससे कि जीवत की किसी भी अवस्था में यह धर्म एऐक्छिक ने मात लिए जाए। 
इस सम्बन्ध में दे प्रसंगवश लिगवारण की आवश्यकता भी प्रतिषादित करते हैं। बद्चपि 
बैंदिक धर्म सामान्यतया सम्यक ज्ञान की प्राप्ति के साधन माने जाते हैं, तथापि वे उप्त 
गृहस्थ के लिए अनिवार्य नहीं है, जो नित्य तथा नैमित्तिक धर्मों का सम्पादन करता 
रहता है भ्रीर उसके साथ अपने चितत तथा भक्ति द्वारा ईश्वर का साक्षात्कार भी कर 
लेता है । हर 
“ झ्ावश्यक सद्‌ गुण जैसे शम (श्रांतरिक नियंत्रण), दम (वाह्म-नियंत्रण,) तितिक्षा 
(सहनशीलता ] / उपरति (समस्त सांसारिक युद्षों का श्रच्त ), मुमुक्षत्व॒ (मोक्ष के लिए 
तीव्र कामना) भादि सबके लिए अति श्रावश्यक है, तथा इस प्रकार जिन गृहस्थों में ये 
गुण हैं वे ईश्वर के साक्षात्कार की ओर अग्रसर होने की श्राज्षा कर सकते हैं। खतरे 
के समय जीवन की रक्षा के लिए समस्त श्रादेश व कत्तंव्य स्थापित किए जा सकते है। 
ब्रह्मविद्या वी प्राप्ति के लिए बुद्धि को एकाग्र करने की क्रिया सहित विभिन्न सदयुणों 
की झावश्यकता पर उपनिपदों ने भी वल दिया है। श्रीपति इंगित करते हैं कि प्रत्येक 
व्यक्ति को इन गुणों के श्रनुसरण का तथा ब्रह्म विद्या प्राप्त करने का भ्रविकार है । 
इसका सर्वोत्तम उपाय पाशुपत-बोग के धर्म को स्वीकार कर लेना ही है 
शैव योगी के धर्म के अन्तर्गत निम्नलिखित हैं : ज्ञान, निवृत्ति, थासनाओ्रों का 
आंतरिक व वाह्म नियंत्रण, भ्रहंकार, श्रभिमान, समस्त व्यक्तियों से राग तथा बैर का 
अ्रत्त । उसे बेदांती ग्रंथों के श्रवण, चिन्तन, योग-अक्रिया तथा इससे सम्बन्धित (जैसे 
ध्यान, धारण आदि के विषय में ) विचार करने में एवं श्विव के प्रति श्गाघ भक्ति में, 
दि टिक न ८ 
5 द्वेस्तिए प्रोफेसर साखरे की (लिगधारण चनच्द्रिका' (भूमिका प० ६६६) तथा 'वीर- 
पैवानन्द-चद्धिता' (वादकांय श्रव्याय २४ पृ० ४४२) । 
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अपने को संलग्व रखना चाहिए। परल्तु यदि उगक़ी बुद्धि ने इन गुणों को प्राप्त कर 
भी लिया हो, तव भी उप्ते इन परम गुणों में से किसी को भी प्रकट अथवा प्रदर्शित नहीं 
करना चाहिए। उसे एक शिशु के समान व्यवहार करना चाहिए जो शिव से पूर्णतया 
एक हो गए हैं, उन्हे बेदांती ग्रंथों के श्रवण में समय नष्ट करने की श्रावश्यकता नहीं है । 
ये केवल उन्हीं के लिए निर्धारित हैं जो पारंगत नहीं हो पाए हैं। जव एक मनुष्य 
इतना ऊपर उठ जाता है कि उसे वर्णाक्रम धर्म का पालन करने श्रथवा सम्राधि में प्रवेश 
करने की भी आ्लावश्यकता नहीं रहती तव वह जीवनमुक्त कहलाता है। वह ऐसे मनुष्य 
के संकल्प पर निर्भर है कि वह अपने शरीर के साथ जीवन-मुक्तावस्था में प्रवेश करे 
अ्रथवा शरीर रहित होकर । जब मनुष्य की वुद्धि शुद्ध हो जाती है तव वह भक्ति 
द्वारा शिव की अनुभूति में साक्षात्कार अन्त: प्रज्ञा से प्राप्त कर सकता है। यथार्थ 
ज्ञानी इस जीवन में भी मुक्त हो सकता है। शांकर वेदांत के विपरीत, श्रीपति ज्ञान 
के साथ भक्ति की आ्रावश्यकता भी प्रतिपादित करते हैं । वे मानते हैं कि ज्ञान के उदय 
होने के साथ कर्मो के समस्त वन्धन नष्ट हो जाएँगे तथा मनुष्य फिर किसी कमंवस्धन 
में लिप्त नहीं होगा । 


